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सत्याश्रम, वध [ सी. पी. ] 


मुद्ृक--- 
सत्येश्वर प्रिण्टिग अस 
है कर बरगादवधा - (सी. पी.) व णणा 


जज 


मस्तावना 


दो वर्ष हुए जब सत्पामृत का द्यश्काण्ड प्रकाशित हुआ था | तभी यह सूचना दे दी गई थी 
कि सत्य'मृत के दो काण्ड और होंगे--एक आचार काण्ड दूसरा व्यवहार काण्ड | हर्ष हैं कि आज 
हम आचार काण्ड को प्रकाश मे छा रहे हैं | हमे आशा है कुछ समय बाद हम व्यवहार काण्ड भी 
दुनिया को दे सकेंगे । ह 

सत्यागृत सत्यसमाज का मूल ग्रंथ है । सत्यसमाज कोई संकुचित सम्प्रदाय या धरम नहीं है, न 
यह के राजनेंतिक पार्थी ढे । यह ते ऐसा संगठन है जो घम समाज ओर राजनीति आदि सभी क्षेत्रों 
में क्रान्ति करके विश्व्रेम व मानव-धर्म के पत्रेन्र सिद्धातें। पर दुनिया का नव निर्माण करना चाहता है। 
तभी तो सत्यसमाज का यह महान ग्रथ मानत्र-धम-शांख्र हे | - 

सत्यप्तमाज के सदस्यें। के ही नहीं। प्रत्येक मानव के लिए, चाहें वह किसी भी धमम संप्रदाय 
जाति या राष्ट्‌ से सम्म्घ क्यो न रखता हे,, यह प्रंथ बहुत काम की चीज है, इसमें मानव समाज 
की अनेक जटिल समस्याओं को इतनी अच्छी तरह सुल्ज्ञाया है कि साधारण शिक्षित व्याक्ति भी 
पढ़न पर और साधारण समझदार अशिक्षित व्यक्ति भी सुनने पर उन को समझ सकता है । इसमें न 
कही शब्दजाल है, न कही भूल भुलेय्या हे, न पुनरुक्ति के चक्कर हें, यह। तो सीधे साधे स्पष्ट शब्दों 
में बात कद्दी गई है जो हृदय भे पैठतो चर्क। जाती है + 

साधारणतः आजकछ क्रियाक्राण्ड को आचार माना जाता है । यह बहुत बडी गछत फुहमी हे । 
आचार जांवन ही बहिरंग और अतरग शुद्धि है जो मनुष्य को और जगत को सुखी बनाती है । 
दुनिया के सुख में अपन। सुख और दुनिया के दुख में अपना दुख मानकर दुनिया की भर्छाई के लिये 
कोशिश करना ग्रत्मेफ़ मनुष्य का कप्व्य है | इसी दृष्टि के। छेकर पूज्य सत्यमक्तजी ने इस महान ग्रथ 
में आचार की गुत्वियों सुल्झाई ढें तथा आचार की श्रेणियों आदि बताकर हर व्याक्ते को यह सुविधा 
दी है कि वह उन्हें पढ़कर अपनी शक्ति योग्यता और परिश्थिति के अनुकूछ मार्ग चुनछे और उसपर 
चलकर अपने की' और जगत की छुखी बनाए | | 


न ; 


यह ग्रंथ कोरे पाडित्य का परिणाम नही हैं । यह तो अनुभवों और विचारों का निचोड़ है । 
एक महात्मा ही ऐसा अनुपम धमग्रथ दुनिया को मेंठ कर सकता है। यूँ तो सत्य इस ग्रथ का प्रमाण 
है ही. पर पृज्य सत्यमक्तजी का महान्‌ जीवन भी इस की प्रामाणिकता के लिये पेश किया जा सकता दे । 

हम आशा करते हैं कि जिन व्यक्तियो के हाथो में यह ग्रन्थ-रत्न जायग्ग वे इसे पढ़ेंगे, इस का 
मनन करेंगे, और इसंध्ष छाम उठाकर अपने जविन को उत्कर्ष की और ले जायेंगे | 


हे रघुबीर शरण दिवाकर 


बी, ए., एल-एल «ी. 
सेपादक * नह दुनिया ? 


सत्याश्रम, वर्धा, 


सत्यामृत ( आचार कांड ) 
क्फिय खुची 


घुः त्थ्ज्ि ५ विलिजी ९ [ ४ ७ 
हक! अआध्यृहफक “भगवत। आहसा- ए., ९१९ स २२५ 
ईश्वर के दो पहल । ईश्वरका लिंग । अिंता की निषेधपरता । प्रवृत्ति निद्वत्ति और 'उसकी 


हक 


आठ सूचनाएं । अ्रवुत्ति की जरूरत । परम स्वार्थी आदि सात उदार पद | त्रिविध प्रवात्ति । प्रवा के 


4, 


दस भेद | निणेय निकप । भगवती का मातृत्व । 


कुखरए अऋध्युएक.. -मगवती की सा “ना- पृ. १३० से ९८५ तक 


27 


सावना और आराधना । इश्वर और शैतान | व्यवहार पंचक | साधना के अंग | मने|वृतति के 
विवित्र भेद | तेज छाया, धारा छहरी, किट कालिमा | अक्रषायता का रूप । प्रेम और मोह । माप 
विनिमय अम्ताप विनिमय । कल््याणी देवी की कथा । प्रेमी पिता । मोडिनी माता । हिभोजा की कथा। 


निरमिमानता और उसके कथारूप विवित्र इृष्टान्त । अक्रोव | निछछता | जीवन साधना और उसका 
उठाहरण कथाएँ | लोक साधकों का रूप । कुछ सूचनाएं । 


त्वरित आच्युत्य' --भगवती के अंग-- पृ. १८६ से ३२४९५ तक 


ढिंता के भेद्र | सयम उपसयम के भेद | ग्राणघात । प्राणघात के तान भेद ॥ प्राण के चार 
भेद | प्राणघात के तेरह भेद । प्राणरक्षण ब्रत | सात तरह का अधात | ईमान या अचौर््रत, 
अ्रणधातकी तरढ तेरद्द भेदे। मे इसका विवेचन । धनचेर, नाम चोर, उपकार चोद, उपयेग चोर। 
चोरी के छः ढगें ते-छन्न, नजर, ठग, उद्धाटक, बलातू, धातक छः तरह के चोर। छन्न चोर के विविध 
भेद । सत्यत्रत | अभिवा रक्षणा व्यम्जना । वास्यों के नत्रभेद | पांच भाषा ह।र-शब्द स्वर चेष्ल 
आकृति कृति | अतध्य के तेरह भेद | तथ्य के छः भेद | कथानकों। के दस भेद । 


च्ोयाः अध्याय --भगवती के उपांग--प्‌, ३५० से ३८१ 


चार उपोग | सड्ढोग | तीन मुह्य दुमेंग-ब्यमिचार, मासभक्षण, मध्पान, । व्यमिचार की 
चार श्रेणियों | सदर्जन। दुरजन के छः भेद । पाप जीविका, छछजीविका, जुवा, छाटरी का विचार, तक, 
मिक्षा, अधिक ब्याज | निरतिम्रह् | निरतिभोग | 


५ पा 


प/चकोँ आऋष्याय --विशेष साधना तप-- १८४ से 


तप के ज्ञान चर्यी आदि पॉचमेद | ज्ञान चर्यो के आठ भेद । प्रायश्चित्त दूसरा तप और उसके 
आलेचन आदि अगर भेद | प्रायश्रित और दंड का अन्तर | सथयाग्रह और तप | विनय तासरा 
तप | बिनय और शिक्षचार | भयकों भेद प्रभेद | नत्र तरह के विनय पात्र | सात तरह का विनय 
परिचर्या चैथा त्प | परिग्रह पे।चत्रा तप । 


छेट्ट! अध्याय --कल्याणपथ-- ९९% सू ४३० , 


बारह श्रेणियों | तीन आवश्यक | तीन वन्दन | तीन अर्पण | धर्म समभाव, जातिसमभातर 
और सुधारकता 'की दस दस सूचना | दस अभ्यास धर्म | दान और त्याग | दान के चार 
प्रयोजन | दान में विचारणीय विषय-पात्र आदि का विवैक | पात्र के पांच भेद । ध्येय की इसे 
दान के नव भेद ।अती । सद्भोगी । सदाजावक। निर्मार। दिव्याहारी | साधु | तपस्ी । योगी 
चेदह स्थान । ज्ञानके दस स्थान | संयमस्थान और ज्ञानस्थानों का समन्त्रय । उपसंहार । 


हैक आह 28220 276 22/76%2/ 20224: 
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समपेण 


के. 


७... ९ द्वल' 


भगवती अहिंसा के चरणोंमें 
अनकज्ञायाचन 


सगवति ! 
जगको तेरी कथा सुनाऊ। 
जलता है ससार आग में उस पर दो ऑसू टपकाऊ ॥ 
जगको तेरी कथा छुनाऊं ॥१॥ 
अगणित रूप अनत चारति ढेँ । 
पारस्परिक विरोध भरित है. । 


हा 
दल ४१ 
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क्ष) | 
पे 6 सकल-विरोध-समन्वय-कारिणि, तेरा व्यापक रूप बताऊ | 
३ है /र 
े ; जगकी तेरी कथा छुनाऊ ॥२॥ ५ 
(| ५ छोटासा यह चित्र बनाया | (६ 
|) ॥/ है तेरी घुघलीसी छाया | 
५ ४ पार कह्ों पाक तेरा में सागर-जलछ गांगर में छाऊ । 
हर ४! अजगको। तेरी कथा सुनाऊं ॥३॥ पे 
। ; भ | 
हे ९ तरा दास- ५ 
१३! /# 


जब 


दरबारालाल सत्यभक्त 


22, 
222 
जैक “& ८5 $ 
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रा गत 


[मान व-च मं-शा सत्र ] 


आचार कांड 


» फहिला अध्याय ( मगकती आहिसः ) 


सत्य अचीौरय ब्रह्म अर्पारिग्रह सब तेरी मुसकान | 
जिसने पाया तुझे न उसमे रहा मोह अभिमान || 


दया प्रेम शम शौच त्याग सब है तेरे ही अंग । 


तब तक क्रिया न धर्म न जब तक चढ़ता तेरा रग ॥ 


(५ छल 
ईश्वर के दा पहलू 
दृष्टिकाड मे भगवान सत्य के रूपमे जिस 
चिढ्ह्म का उल्लेख हुआ है उसके दो अश है 
एक को हम विचार कह सकते हैं 
दूसरे को आचार । यहाँ विचार का अथ सब 
अनुभव तर्क आदि है और आचार का अथे समस्त 
यम नियम और उनसे सम्बन्ध रखनेबाली अन्तः 
शाद्दे बहिःशुद्धि है जो जगत्कल्याण के लिये 
उपयोगी है | उस व्यापक विचार का नाम भगवान 
सत्य है और व्यापक्त आचार का नाम मगबती 
अहिंसा है | इस प्रकार एक ही ईश्वर दो भागो 
में विभक्त होकर दो रूपो मे देखा गया है । इस- 


लिये सत्य अहिंसा के रूपमे परमेश्वर की उपासना | 


करना दो इश्वर मानना नहीं है किल्तु एक ही 
इश्वर के, दो पहलुओं के दर्शन करना है । 

आज भी ईश्वर जज्ञेय हे अपनी बुद्धि सस्क्ृति 
समाजरचना के अनुसार मनुष्य उसके विपय में 


कल्पना छडाया करता है, से यह बुरा नहीं है 
इस विषय मे जिससे हृदय को तृप्ति मिले वही 
अच्छा | फिर भी यह अच्छा होग कि हम ऊँची 
से ऊँची समाज रचना का सहारा लेकर ईश्वर के 
रूप की कल्पना करे जिससे हमारा सामाजिक 
आदण ऊँचा हो | 
ईश्वर का लिंग 

अधिकाश लोग ईश्वर का पुरुषरूप मानते है 
क्योकि वे समाज में पुरुष को ही अधिकारी या 
मालिकिरूप मे देखते हैं शक्तिशाली भी वहीं माना 
जाता है | ईश्वर की पुरुषरूप में कल्पना उस - 
जमाने की याद दिलाती है जब मनुष्य पशुबर 
में ही श्रेष्ठठा समझता था उसी के भम्नावशेप आज . 
भी दिख रहे है । 

पैराणिको ने ईश्वर को पुरुषरूप मे मानकर 
भी उसके दाम्पत्य का चित्रण किया ह पर उसमे 


पतिरूप ही असली इश्वर है पत्नी-रूप तो 


$ १५४ 


“११३ ] 


पतिरूप का दास ही चित्रित किया गया है | विष्णु 
अगर ईश्वर है तो उसकी पत्नी लक्ष्मी उसकी 
दासी है जो उप्तकी पगचपी कर रही है ! और 
जब ईश्वर की दो पत्नियॉ-लक्ष्मी और सरस्वती-मानी 
जान लगती है तब तो वह कल्पना ठाम्पत्य के भी 
नीचे स्तर पर आजाती है। ईश्वर को पुरुष-रूप मे 
मानकर भी मनुष्य भक्ति का आनन्द पा सकता 
है, पाप से बचा रह सकता है, निर्दोष जीवन 
व्यतीत कर सकता है पर पुरुपरूप ईश्वर की 
कन्पना का समाज पर अच्छा प्रभाव नही पडता 
समाज में लैंगिक अन्याय को पीठब्र भिलने 
लगता है | 


बहुत से छोगोने ईश्वर को नारीरूप मे 
चित्रित किया है उनका विचार यह रहा है कि 
पिता की अपेक्षा माता महान्‌ है क्योकि सृष्टि- 
रचना में माता की शाक्ति अधिक लगती है, ईश्वर 
सर्जक है और दथाढु है सजकता और दया- 
, छत्ता पिता की अपेक्षा माता में अविक होती है 
इसलिये ईश्वर पिता नही है भाता है । इसीलिये 
शाक्त सम्प्रदाय मे ईश्वर जगदम्बा शक्ति आदि 
शब्दों से कहा जाता है और उसकी मूर्त्ति नारी- 
रूपिणी बनाई जाती है । पुरुष-रूप ईश्वर की 
अपेक्षा नारीरूप ईश्वर की कल्पना अधिक मोहक 
और कुछ न्यायोचित है पर है वह भी अधूरी । 
केबल पुरुष से या केवछ नारी से समन नहीं 
होता दोनो का होना और दोने। का सहयोग 
जरूरी है | फिर एक बात यह भी है कि ईश्वर 


सिर्फ दयालु या क्षमाशील नहीं है वह न्यायाधीश " 


के समान निःपक्ष और कठोर भी है इसलिये वह 
माता के साथ पिता भी है । ईश्वर के पिला-रूप 
की सत्य और माता-रूप का अहिंसा कहते है । 
इस प्रकार निराकार और अन्य ईश्वर भगवान 





सनन्‍्यासृत 
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सत्य और भगवती अहिंसा के रूप में साकार 
और ज्षेयरूप में माना जाता है और इससे हमे 
न्याय और प्रेम दोनों की छत्नछाया मिलती है | 


अहिभा की नि+रधपरता 


प्रश्ष-अहिंसा शब्द निपेघ-परक है | उससे 
हिसा न करने की बात माद्म होती है परन्तु 
कुछ करन की बात नहीं माद्म होती । इसलिये 
अहिसा को मगबती कहना कहों तक ठीक होगा 

उत्तर-गब्द का रूप विधिपरक हो या 
निषेघ-परक, अगर उसका अर्थ व्यापक हो तो 
कोई हानि नहीं है | अहिंसाका अथे खूब व्यपक 
है, उसमे समस्त दुराचार की निद्ञत्ति और समस्त 
सदाचार मे प्रवृत्ति आ जाती है। निपेध-बाचक 
अव्यय का प्रयोग दो तरहका होता है पर्युदास और 
प्रसज्य । पर्युदास मे एक चीज का निषेध करके 
दूसरे की विधि की जाती है। जैसे असत्य का 
अथ है झूठ, न कि केवल सत्य का अभाव | 
प्रसज्य पक्ष-में सिर्फ निषेध समझा जाता है, इस 
का प्रयोग वाक्य में क्रियापद के साथ किया 
जाता है जेंसे मेरे पास धन नही है। यहाँ धन 
का निषेघ है किसी चीज़ की विधि नहीं है । 
अहिंसा शब्द मे जे निषेध वाचक “अ! है वह 
पर्युदास है इससे सिर्फ हिसा का अभाव ही नहीं 
माद्धम होता किन्तु दुराचारों के निषेध के साथ 
प्रेम, दया, भक्ति और न्यायपरायणता आदि समस्त 
सद्वृत्तियों की विधि भी माद्म होती है । 

प्रश्न-#शर के विचार अश के लिये जैसे 
एक तिधिपरक शब्द सत्यः है उसी प्रकार 
आचार अश के लिये विधिपरक प्रेम आदि शब्द 
क्यो नहीं। * 


भगवती अहिसा 
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उत्तर--विचार के विधान में विधि की 
मुख्यता है और आचार के विधान मे निषेघ की। 
निर्विचार या ज्ञानशून्य स्थिति का विधान अज्ञान- 
रूप या जडरूप का उत्तेजक होने से अनुचित 
है पर क्रिया-हीन अवत्या का विधान अनुचित 
नही है । आचार के दो अश, है अशुभ से 
निवृत्ति और शुभ मे प्रवृत्ति, अगर अशुभ से 
निवात्ति का उपदेश दिया जाय और छुभ मे 
प्रवत्ति पर जार न दिया जाय तो भी हम उसे 
सदाचारी या आचारखानू बना सकेंगे या बन 
सकेंगे । आचार के विपय में यह सम्भव है पर 
विचार के विषय में यह सम्मव नहीं है वहा 
सत्य को पाने' की मुख्यता है। सत्य को पाये 
बिना असत्य या मिथ्यात्व से निद्वात्ति नही हो सकती 
जबाके झुभ मे प्रवृति किये बिना भी अशुभ से 
निदृत्ति हो सकती है । 

आचार या चारित्र के लिय दूसर। शब्द है 
सेयम । यम्‌ धातु का अथ है उपरम रुकना या 
रोकना, इसलियि सयम शब्द का अभथ हुआ 
अच्छी तरह अपने को रोकना अथीत्‌ मन वचन 
शरीर की प्रवृत्ति अशुभ मे न करना | इस प्रकार 
यह संयम शब्द भी विधि की अपेक्षा निषेघ की 
मुख्यता लिये है | यही कारण है कि ईश्वर का 
आचार-अशरा निपेध-प्रधान अहिसा शब्द से 
कहा गया | 


प्रेम आदि शब्द अपूर्ण तथा श्रमजनक है । 
प्रेम भक्ति वात्सल्य आदि का प्रयोग सब जगह 
नहीं किया जा सकता | एक सच्चा न्यायाधीश, 
जो अपराधी के साथ द्वेषी भी नहीं होता न प्रेम 
करता है किन्तु निःपक्ष न्याय करता है, इसीलिये 
सदाचारी ईमानदार कहा जायगा कि वह अहि- 
सक या सयमी है न कि इसालिये कि वह प्रेमी है 


'[ १४ 
या भक्त है या बत्सछ है | मतलब यह 'कि प्रेम - 
आदि शब्द सदाचार के पूरे क्षेत्र को नहीं पेरते 
जनत्रकि अहिंसा शब्द चेरता है | दया प्रेम आदि 
तो अहिंसा है ही साथ ही दया और देष से 
रहित निःपक्षता भी अहिंसा हैं। यही अहिसा 
की व्यापकता है । 
प्रतनत्ति-निर्वत्ति 

प्रश्ष-आचार का रूप ऐपता होना चाहिये 
जो ध्येय-दृष्टि अध्याय में बताये हुए विश्वकल्याण 
क अनुरूप हो, अगर आचार अहिसा-रूप होने 
से निषेध प्रधान मान लिया जायगा तो प्रवृत्ति 
को कोई स्थान ही न रह जायगा और प्रवृत्ति के 
बिना विश्वकल्याण कैसे होगा। 

उत्तर-प्रद्त्ति तो ग्राणी का स्वभाव है मन 
और तन की प्रवृत्ति सदैव कुछ न कुछ होती 
रहती है, प्रद्ृत्ति के रुकने का इतना डर नहीं है 
जितना दुष्प्रबृत्ति होने का है इसलिये आचार के 
मार्ग में दुष्प्रबृत्तियि को रोकने की अधिक जरू- 
रत है | हिसा को रोको फिर प्रेम दया भक्ति 
वात्सल्थ आदि आपसे आप आ जेयिंगे। अगर 
मनुष्य किसी भी तरह की हिंसा अर्थात्‌ मारना 
पीठना, गाली देना, ठगना, झूठ बोलना, चोरी 
करना, अनुचित मोग मोंगना, अधिक धन सम्रह 
करना, मुफ्त का माल उडाना आदि न करे तो 
उसकी प्रवृत्ति विश्वकल्याण के छिये उपयोगी 
होगी, उससे दुःख न आ पायगा, आया हुआ 
दुःख दूर होगा, झुख प्राप्त होगा | अहिसा निवृत्ति- 
प्रधान और निद्ृत्ति का पूरा समन्वय है | परल्तु 
प्रदृत्ति स्वामाविक्र है इसलिये उसे अकुश मे 
रखने के लिये उचित निद्वत्ति पर जोर ढिया 
जाता है | 


२१५ ] 

प्रश्ष-अगर निद्गाति पर जोर दिया जायगा 
तब कर्मयोगी का स्थान सब से नौंचे हो जायगा। 
ध्यान-योग, उसमे भी सन्यास्त-योग, मुख्य हो 
जायगा परन्तु जगत्कल्याण की इष्टि से तो क्म- 
योग ही अ्रेष्ठ है 

उत्तर-ध्यानयोग हो या कर्मयोंग सत्र योगो 
में अशुभ से निदुत्ति समान पाई जाती है इसलिये 
निद्वति की इृष्टि से तो समी योग समान रहे | 
बल्कि कर्ययोग की निद्त्ति अनेक परीक्षाओं मे 
निकछते रहने के कारण अभ्िक प्रामाणिक होती 
है। हमारा मन कितना निर्विकार है ? इसका पता 
सनन्‍्यास योगी को इतना नहीं छय सकता जितना 
कमयोगी को । सन्याप्त के मांगे पर चलनेबाले 
के दिल में कमयोग के पथिक से अधिक विकार 
होने पर भी कम दिखाई दे या न दे यह हो 
सकता है इसलिये कमयोगी की निर्विकारता या 
अशुभ निव्ृत्ति अन्य योगियों स अधिक प्रामाणिक 
है । बरावर दोने मे तो आपत्ति ही कया है ? इस 
प्रकार निवृत्ति की इृष्टि से चारो योग समान होने 
पर भी शुभ या ग॒ढ् प्रदृति की दृष्टि से कर्म- 
योग ही श्रेष्ठ है * 

प्रवृत्ति ओर निद्त्ति आचाररूपी सिक्के के 
दो पहलू है| एक के भी अभाव में सिक्का बेकाम 
हो जायगा । इस प्रकार प्रवृत्ति और निद्वत्ति की 
समान आवश्यकता होने पर भी निषेध -परक 
अहिंसा शब्दर से जे सदाचार कहा गया इसका 
कारण सिर्फ यही हैं कि सदाचार की प्राप्ति के 
लिये विधि की अपेक्षा निषेध (अश्भुभ निवृत्ति) के 
लिये उद्याग अधिक करना है। दूसरी बात यह 
है कि झुम प्रवृति की कमी जितनी क्षम्यद्व 
अंश्ुभ निवृत्ति का कमी उतनी क्षग्य नहीं हैं | 
दस बार सच वाल कर एक बार झूठ बोलने की 


'सत्यागृत्त 
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अपेक्षा कुछ न बोलना अच्छा, दस बार दान 
हेकर एक बार चोरी करने की अपेक्षा चोरी और 
दान दोनो से दूर रहना अच्छा । यही निवात्ति पक्ष 
की अधानता है | इसील्यि भगवती अद्विसा का 
नाम निषेवपरक है। यह अधिक आवश्यक' भी 
है और व्यापक भी हैं | 


इस प्रकार सयम मे निवात्ति-प्रधानता होने 
पर भी अनावश्यक निद्ृत्ति और आवश्यक प्रवृत्ति 
के अभाव को स्थान नहीं है । निवृत्ति प्रवृत्ति के 
विषय में सहित और परहित का विचार अवश्य 
होना चाहिये | ह 


इस विपयम निम्न लिखित स्रचनाएँ उपयोगी है । 

१- नित्रत्ति अशुम से होना चाहिये । कभी 
उचित या निर्दोष काय से भी निवुत्ति लेना पड़े 
तो उसका उद्देश निवृत्ति का प्रदशन न होना 
चाहिये परन्तु अपना या दूसरों का छाम होना 
चाहिये । जैसे किसी आदमी ने नियम लिया कि 
से दिनमें दूसरे बार अन न खाऊँगा तो इस निवृत्ति 
में उसे देखना चाहिये कि (क ) इसमे स्वास्थ्य 
को छाम पहुँचता है या नही [ख] बचे हुए समय का 
सदुपयोग होता है. या नहीं [| खच में कमी 
होती है या नहीं [4] उस बचत का सहुपपाग 
होता है या नहीं, अगर इनमे से एक भी छाम न 
हो तो वह निवृत्ति न करना चाहिये | 


२ निवृत्ति ऐसी न द्वोना “चाहिये जिससे 
अपने उत्त्ायित्व को मनुष्य पूरा न कर सके 
या उसे छाड़ बेठे । एक आदमी ने शादी की 
और आजीवन ब्रह्मचर्य ले 'लिया या घर छोडकर 
सनन्‍्यासी हो गया, ऋण लिया और उसे चुकाये बिना 
या चुकने का प्रबन्ध किये बिना सन्‍्यासी हो 
गया तो ऐसी निवृत्ति अनुचित है | 


भगवती अहिंसा 





कु है] 


३- आल्सी जीवन वितान के लिये 
निवृत्ति न छेना चाहिये ।, सनन्‍्यासी होने से 
कमाना खाना न पड़ेगा कुछ काम का बोझ 
अपने ऊपर न रहेगा इसलिये निवत्त होना पाप है। 

9- पूजा सन्‍्मान आदि के लिये निवृत्ति 
न लेना चाहिये | .ग्रत्यक मनुष्प को अपनी 
योग्यता और उस के द्वारा की जानिवार्ली सवा, 
सेवाके लिये किया गया त्याग इन के अनुसार ही 
पूजा सन्‍्मान की आशा करना चाहिये । निवत्ति 
आदि का दंभ दिखाकर पूजा सन्मान की छूट 
करना एक प्रकार की डकैती है । 


७- अपने जीवन की आवश्यकताओ को 
पूरा वरने के लिये कुछ न कुछ प्रवत्ति अवश्य 
करना चाहिये। कपडा पहिनना र्तु चरखी 
कातना या और किसी तरह से सृत निकालने 
के पाप समझना, रोटी खाना पर रोटी पकाने 
को पाप समझना अनुचित है | हाँ, यह हो 
सकता है कि मनुष्य सुविधा की दृष्टि से कोई 
एक उपयोगी काम चुने और उस के बदले मे 
कोई दूसरा काम कराले पर कुछ न कुछ प्रवृत्ति 
आवश्यक है | रोग वद्धावस्था आदि के कारण न 
कर सके यह दूसरी बात है । 

६- अबृत्ति ऐसी करना चाहिये जिससे 
या तो अपनी किसी जरूरत की पूर्ति हो 
अथवा दूसरे की जरूरत की पर्ति हो । 
दूसरों का ऐसा काम करना, जिससे उन्हे कुछ 
छाम नहीं है, और इस प्रकार अरवाति का खाना 
भरना ठोक नहीं । निरथक प्रवत्तियो से बचना 
चा्यि । यह बात दूसरी है कि किसी भले काम 
में असफल होकर भी बार बार प्रयत्न किया जाय | 


७- मन वचन काय की जितनी ग्रवत्ति 
भ्रयत्न या अप्रयत्ष से होती हो उसे अधिक से 


अधिक अच्छे विश्व-कल्यांण' के का: 
चाहिये | पर 

८- दूसरों का उपकार हो या अपने 
जीवन का बोझ उनपर न पड़े इस के हिये 
अधिक से अधिक प्रवुत्ति करके भी जहाँ तक 
बन सके ग्रद्मति कम करना चाहिये | 

इन सूचनाओ से पता छग जायगा कि आचार 
के दो पहल है प्रवृत्ति और निवृत्ति, जो दोनों 
पहलुओ का अधिक से अधिक उचित समन्वय 
कर सकते है वे ही आदर सदाचारी है। इस 
दंष्टे से जीवो की चार श्रेणियों बनती है। 
१- अश्जुभ्निवृत्त-शुभ-प्रवत्, २ उम्य-निवृत्त, 
३ उमय-प्रवृत्त, ४ छुमनिवृत्त अशुभ-प्रवत्त | इनमे 
पहिली-श्रेणी आदरी हे दूसरी उत्तम है, तीसरी 
मध्यम है चोथी जधन्य है। तीसरी श्रेणी से 
दूसरी श्रेणी उत्तम है इससे निवृत्ति की प्रधानता 
माछम होती है पर वह आदरी नहीं है इसलिये 
उचित प्रवृत्ति की आवश्यकता भी प्राछमम होती 


है । इसलिये आचार मे प्रवृत्ति-निवृत्ति का 


समन्वय होना चाहिये | हां, मनुष्य को प्रव॒त्ति 
की अप्रेक्षा निवृत्तिका कार्य अधिक करना है 
कि. पु पु पंप के 
और पहिले करना है इसलिये निवृत्ति पर जोर 
दिया गया और अहिसा सरीखा निषेध-परक शब्द 
आचार के लिये रक्खा गया। 


प्रवात्ति की ज़रूरत 
प्रश्न- प्रवृत्ति कितनी भी शुभ हो उस के 
साथ अशुम का अश मिला ही रहेगा। दान 


देना शुभ है परन्तु उस का दूसरा पहछ आल्स्य- 


वृद्धि अशुभ है, देनेवाले मे अमिमान और लेंने 
वाले मे दीनता पैदा होना अशभ है इस प्रकार 
हर एक प्रवृत्ति की काली बाजू रहती ही है | 


२१७ ] 

् र 
अपने देश की भरा काने जाओ तो दूसरे देश 
की बुराई होती है इसालिये प्रवात्ति का त्याग ही 
श्रेष्ठ है । तब उभय-निवत्त का दूसरा नहीं 
पहिला नम्बर ठेना चाहिये | 


उत्तर-दो पहतू हर एक चीज के होते है 
जैसे अवृत्ति के दो पहद्ू है बेल निद्वात्ति के भी । निवृत्ति 
सेया तो हमे तुरत ही आत्महत्या करना पडेगी अथवा 
दूसरो के ऊपर अपना बोझ्न डालना पड़ेगा इसलिये 
अपने जीवन को भारप्गत बनाना पड़ेगा । इसके 
अतिरिक्त निषत्ति से जीवन आलसी या जड़ बन 
जायगा साथ ही उसमे छापवीही और अहकार 
आजायगा इसलिये एकान्त निद्वत्ति ठीक नहीं । 


प्रवात्ति हो था निन्नत्ति सब के दो पहल हैं 
इसलिये दोनो के विषय मे विवेक से काम छेना 
पड़ेगा और उसमे इसबात का विचार करना पडेगा 
कि उससे सामूहिक दृष्टि से सुखंबर्धन होता है 
या नहीं, जैशा कि जीवनदृष्टि अध्याय में बताया 
गया है, अगर सामूहिक इृष्टिस सुखवर्धन होता है 
तो वह संदाचार या घम का अग है। 


दान आदि शुभ कार्यों मे अगर फलाफछ- 
विवेक और निस्वाथता अर्थोत्‌ बीतरागता से काम 
लिया जाय तो उससे पर्याप्त सुखबधन होगा हानि 
अगर होगी तो नाम मात्र की होगी जिसे छाभ के 
आंगे उपेक्षणीय ही समझना पड़ेगा | अणुभर दुःख 
के या दुरुपयोग के डर से अगर मन भर सुख 
की अर्वेहेडना की जाने लगेगी तो विश्वसुखवर्धन 
कभी न होगा इस प्रकार हमोर जीवन का ध्येय 
ही नष्ट हो जायगा । इसलिये विश्वस्रुखवर्धन के 
ढिये जो प्रवृत्ति आवश्यक हा उप्तका त्याग न 
करना चाहिये | हा, उसमे फल्यफलविवेक और 
बीतरागता 'से काम लेना चाहिये | 
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सत्यामृत 


ऊपर जो दान देने और देशसेवा के हुरु- 
पयोग के उदाहरण दिये गये हे उनमे अगर फलछा- 
फलविवक और वीतरागत! से काम लिया जाय तो 
उनका दुरुपयोग न होगा । लेनेवाला वन है 
वह किप्त अधिकार से छे रहा है वह सहुपयोग 
करेगा या दुरुपयोग इन बातो का विचार फलाफल- 
व्विकर है । और दान देते समय कहनंब्यबुद्धि 
रखना काई दु,स्वा4 भाव न रखना वीतरागता है | 
दान के विषय में बहुत कुछ कद्य जा सकता है 
परन्तु वह दान के प्रकरण का ही विपय है | 

देशसेवा मे भी फलाफछत्रिवेक ओर वीत- 
रागता की जरूरत है । अगर दश्सेवा का फल 
दूसरे मनुष्या के न्‍्यायोचित अधिकारों का नाश 
हो तो ऐती देश सेवा से दूर रहना चाहिये। 
राष्ट्रीयवा का फल मजुष्यता की हत्या हो ते वह 
राष्ट्रीयता पाप ह | साथ है देश सेवा में न्याय 
की रक्षा अन्याय का पग्रतीकार पतितो का उद्धार 
का ही भाव होना चाहिये उसकी ओट में अपने 
व्यक्तित्व की विजय या और किसी तरह का 
दुःस्वाथ न होना चाहिये यह बीतरागता है । 

प्रशक्षू-फलाफलविवेक और वै।तरागता स 
प्रदत्ति की काछी बाजू बहुत कम हो जाती है, 
फिर भी न तो प्रत्येक मनुष्य पूर्ण होता है न प्रकृति 
हमारी इच्छा के अनुसार काय करती है इसलिये 
फलाफलविवेक्क और वीतरागता रख करके भी 
प्रवाति से सुखबर्धन का निश्चय नहीं किया जा 
सकता | हमे यहा सदाचार का विचार करना है 
मन की जुद्धि का नहीं । 

उत्तर- प्रत्येक मनुष्य क्या कोई भी मनुष्य 
पूर्ण नहीं होता | मनुष्य तो सदाचार के लिये 
इतना ही कर सकता है कि वह अपनी भावना 
या परिणाम शुद्ध रक्खे और श॒द्ध भावना के 


भगवती अहिसा 


६. 
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अनुसार शक्तिभर प्रयत्न करे, निरछल रहे । भावना 
का घम या सदाचार के साथ जो इतना सम्बन्ध 
है इस के चार कारण है--- 


१- हमारी जैसी भावना होती है वैसा ही 
हमसे प्रयत्न होता है जैसा प्रयत्न होता है 
वैसा काय होता है यह 
नियम है । इसके अपवाद बहुत कम होते 
है इसलिये सदाचार मे भावना की मुख्यता है । 

२-मनुष्य अच्छे काम के लिये अच्छी 
भावना की ही जिम्मेठारी ले सकता है न कि 
अच्छे फल की, डाक्टर ईमानदारी से काम करने 
की ही जिम्मेदारी ले सकता है। बह रोगी को 
बचा ही लेगा यह नहीं कहा जा सकता । अच्छी 
भावना पूर्वक प्रयत्न करने पर भी अगर कोह मर 
जाय और इस कारण डाक्टर को खूनी कहा जाय 
ते कोई भी डाक्टर इलाज करने को तैयार न होगा। 


३-भावना के साथ सुख दुःख का खास 
सम्बन्ध है । चोरी करते समय जो भय उद्देग 
आदि पैदा होंते हे वे चोरी की भावना पर ही 
निभर है | मुठ से अगर हम किसी को चीज 
उठाले तो हमे चोर के समान मानासिक छेश का 
अनुभव न करना पड़ेगा। 


४-हमारी सावना का दूसरेके दिछ पर अधिक 
प्रभाव पडता है । एक बालक को ग्रेमपूर्वक जोर से 
थपथपाने पर भी प्रसन्नता होती है किन्तु क्रोध - 
पूर्वक्क उगली का रपश भी सहन नहीं होता । कैसा 
भी कार्य हो परन्तु उसके मूल मे जो भावना होती 
है उर्सासे हमे और दूसरों को प्रसन्नता मिलती है । 

इससे माद्म होत। है कि सदाच्यर और उस 
के फल विश्वकल्याण के साथ मनकी श॒ह्वि का 
सत्र से अविक सम्बन्ध है। मनकी ग॒ह्वि होने पर 
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साधारण 
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अर्थात्‌ फलाफलूविवेक और वीतरोगता होने पर 
हर एक ग्रव्गत्ति सदाचार का अग बन सकती है ! 


उदारपद 

प्रश्ष-एक आदमी अपने कुटुम्बियो के 
पालन पोषण के लिये झूठ बोलता है. दम करता 
है चोरी करता है और अनेक पाप करता है पर 
खुद बहुत सादगी से रहता है यहां तक कि मुनि 
या सन्‍्यासी तक बन जाता - है इसलिये उसे 
नि.स्वार्थ तों कहना ही पड़ेगा क्योंकि वह अपने 
लिये कुछ नही करता और फलाफरविंबेकी भी 
उसे मानना पडेगा क्योकि उससे कुठुम्बियो के 
दुःख दूर होते है इस प्रकार आपकी दृष्टि से यह 
निर्दोष प्रवृत्ति कहलाई परन्तु इस निर्दोष भ्रवृत्ति 
में दुनिया मर के पाप समा सकते है, दंभ चोरी 
आदि करते हुए भी अगर निर्दोष प्रवृत्ति कही 
जा सकती है तब सदोष प्रवृत्ति किसे कहेंगे । 
सच तो यह है कि प्रवृति को निर्दोष कहना 
ही व्यथ है । 





उत्तर-कुटुम्बके लिये पाप करने वारढा न 
तो नि.स्वाथ है न फलाफलविवेक्री । अपने स्वाय 
के लिये जो उपयोगी है उनकी भाई बुराई भी 
अपनी भर्ई चुराई है। अथवा मोह या अमि- 
मानवश जिन्हे हम अपना समझने छगते है उन 
की भराई बुराई भी अपनी भलाई बुराई है | 
इसलिये स्वाथ का क्षेत्र अपनी मलाई बुराई तक 
सीमित नहीं है | घर कुठुम्ब जाति राष्ट्र आदि 
भी साथ की सीमा में समा जाते है। हा, यह 
अवध्य है कि जिसकी सीमा जितनी 0(वष्त्तार्णि है 
वह उतना ही उदार या महान है| इस उदा- 
रता की इृष्टि से ग्राणियो करी सात श्रेणियों होती 
है जिन्हे उदारपद कहते है--१ पसमल्वार्थी 


२१९ | 


सत्यामगृत 
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२ स्वार्थी, ३ संकुचित, 9 अल्पोदार, ५ अधो- 
दार ६ उदार ७ परमोदार । 

१ परमस्वार्थी वे लोग है जो अपने सिवाय 
किसी भी दूसरे के स्वरा की पर्वाह नहीं करते, 
माता पिता पत्नी पुत्र॒आदि के लिये भी जो 
कष्ट नहीं उठाते या उतना ही उठाते है जितना 
अपने साथ के लिये आवश्यक होता है। 
आफ्रिका की कुछ जगली जातियों मे वृढे मा बाप 
बेच दिये जाते है जरासी बात में पत्नी और 
सनन्‍्तान की हत्या कर दी जाती है यह परमस्तरार्थी 
का उग्ररूप है। साधारणतः परमस्वार्थी अधि- 
काश पश्चुओ मे, कुछ असभ्य जातियो मे और 
सभ्य जातियों के कुछ व्यक्तियों मे पाये जाते है। 


अप 


२-स्वार्थी वे है जो अपना स्वाथ और 
अपने घरवाले का स्वाश्र एक बना देते है। वे 
चोरी चपाटी आदि घरके बाहर करेंग | 
अपने घर्बालोे का स्वाथ सिद्ध हो 
जाय फिर जाति ग्रान्त राष्ट और मानवता जहनुम 
में जाय उन्हे कुछ मतलब नहीं। मनुष्यो का 
एक बहुत बडा भाग इस श्रेणी में ह। 

३ सकुचित वे है जो अपने घर वालो की 
ही नहीं किन्तु स्तिदारों और विभक्त हुए कुठु- 
म्बियों की मलाई भी अपनी भर्छाई समझते है 
उनके साथ कोई अनीति नहीं करते किन्तु उदा- 
रता का व्यवहार रखते है और उनके लिये कुछ 
त्याग भी करते है | 

9 अल्पोदार वे हैं जो अपनी जाति या 
उपजाति या प्रान्त के लिये उदार हैं स्नेही है जाति 
या प्रान्त की उन्नति या यश को अपनी उन्नति या 
यश समझते है पर राप्ट्रकी या मनुप्यता की 
सलाई पर उपेक्षा करते है। 
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५ अर्धोदार वे है जिनमे राष्ट्रीयता « पर्याप्त 
मात्रामे है राष्ट्रस छोटी स्वाथैसीमाओ पर जो 
उपेक्षा करते है राष्टरहित का सदा खयाल रखंत है। 


६ उदार वे है जो मनुष्यमात्र से प्रेम करते 
है राष्ट्र की सीमाए भी जिनके प्रेम को कैंढ 


नही करा सकती न अन्याय करा सकती है। 


७ परमादार वे है जो प्राणिमात्रके स्वार्थ 
को अपना स्वार्थ समझते है ध्येयद्वए्टि अध्याय में 
बतलाया हुआ विश्वढ्नित ही जिनका लक्ष्य हाता है। 


प्रश्ञ-उदार या परमोदार व्यक्ति मनुष्यमात्र या 
प्राणि मात्र के हित पर ही ध्यान देगा वह घर के 
सत्री प्रो की विशेष पर्वाह्द नहीं करेगा क्योकि 
इससे उसकी उदारता को धक्का छग जायगा इस 
प्रकार उदारो के ञ्ली बच्चो का मौत के मुँह में 
जाना पडेगा | वे जिस राष्ट्र मे रहते है उस पर 
कोई अत्याचार भी करे ता भी वे विरोध करना 
पाप समझेंगे क्योकि यह बात उदारता के विरुद्ध ' 
है। इस प्रकार उदरदा का वही फल होगा जो अकम- 
ण्यता या दम का होता है । 


उत्तर- उदारता का इतना ही अर्थ है वह 
न्याय की हत्या न करे इसलिये उत्षके कुटुम्नी भी 
अगर अन्यायाी होंगे तो वह उनका समर्थन न 
करेगा परन्तु कुटठुम्बियो के विषय मे जो उसका 
उत्तरदायित्व हैं, उदारता के नाम पर उस पर 
उपेक्षा नहीं कर सकता । पत्नी का पति के 
विपय मे, पति का पत्नी के विपय में जो कर्तव्य 
है वह उन्हें पूरा करना ही चाहिये | वह कतैव्य 
तो. एक प्रकार का ऋण 
है अगर वह पुरा ने, करे तो वह पाप करेंगा । 
अपने देश के ऊपर होने वाढे अत्याचार को दूर 
करने का प्रयत्न उसे परमोढार होने पर भी 
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पहिले करना चाहिये। न्यायरक्षा के लिये तो 
करना ही चाहिये पर इसलिये भी करना चाहिये 
कि उस देश में या समान में रहने के कारण 
हम अनेक प्रकार'से उसके ऋणी है। इसके ढिये 
वह अन्याय न करेंगी विश्वह्ित के विरुद्ध न 
जायगा यही उसकी उदारता है। उदारता से 
अकमण्पता या दम का को९ सम्बन्ध नहीं है । 
जो छोग अकमण्यता या ह्वेप को डदारता की 
ओठ मे छिपाते है वे दंभी है उदारता से कोसो 
दूर है। उदारता व्यवहार मे कोई अडंगा नहीं 
डालती किन्तु व्यवहार के व्यापक, सुखद और 
न्यायोचित बनाती है । 

जिनके जीवन मे जिस श्रेणी की बहुल्ता हे 
उन्हे उसी श्रेणी में रखना चाहिये। प्रवचि के 
प्रकरण में उन व्यक्तियों से मतलब नहीं है किन्तु 
उस अरणी के काय स मतलब है। 


त्रेविध प्रवृत्ति 


इनमे से सातवीं श्रेणी पूर्णशुभ अर्थात्‌ शुद्ध 

जभ या जुद्ध है | इस तरह की प्रवृत्ति अहत्‌ जिन 
योगी बुद्ध वीतराग स्थितिप्रज्ञ आदि महात्माओ की 
हुआ करती है । परल्तु प्रारम्भ की जो छ* श्रेणिया 
है वे पूर्ण शुभ नहीं है उनके साथ थोड़ा न थोडा 
अशुभ छगा ही रहता है | वे अपने स्वराथ की 
सीमा के भीतर भले ही शुभ हो पर उस सीमा के 
बाहर अशुभ होती है। उदार श्रेणी का मनुष्य मनुष्य 
से प्रेम करेंगा पर मनुष्य के थेंड़े से सुख क लिये 
पछु के महान से महान कष्ट की भी पर्वाह न 
रेगा, वह अधिकतम सुख का हिसाब भल जायगा 
और लगायगा भी ते प्तिर्फ मनुष्यो के सुख के 
विचार में अधिकतम सुख की नीति काम मे लेगा। 
इस प्रकार उसके शुभ कार्य में भी अशुभ का 


विष मिला रहेगा। और जब यह विष शुभ से 
अधिक हो जायगा तब इस प्रवृत्ति को अशुभ या 
पाप ही कहेंगे | 

अर्थोदार व्यक्ति राष्ट्र के लिये प्राण भी दे 


देगा पर राष्ट्र के खा के लिये दूसरे राष्ट के 


बबाद करने मे भी न चुकेगा | इसी प्रकार अल्पो- 
दार आदि भी अपने क्षेत्र के बाहर नीति अनीति 
का विषेक भूल जति है | इस प्रकार वे भी पापी 
हो जाते है | 


जब कोह मनुष्प अपनी स्वार्थ सीमा के 
बाहर इतना पाप कर जाता है. कि वह स्वार्थ सीमा 
के भीतर के पुण्य से बढ़ जाता है अथवा विश्वहित 
के नियमो का उछघन कर जाता है तब वह पापी हो 
जाता है। इस प्रकार जो प्रवृत्ति ध्येयद्ष्टि अध्याय मे 
बतढांये हुए विश्वहित के विरुद्ध रहती है बह पाप 
या अशुभ प्रवृत्ति है । जो इस विश्वह्तित के विरुद्ध 
तो नहीं है पर जिप्त मे दृष्टि अनुदार है, प्रवत्ति 
का कारण राग है, वह अशद्ध झ्ुभ प्रवृत्ति है । 
जिसमें राग नहीं है या सिर्फ विश्वहितोपयोगी 
गुणाजुराग है, दृष्टि विशाल है वह डरद्ध प्रवृत्ति है। 
अगुद्ध झभ को अशुद्ध पुण्य और छुद्ध झुभको 
घुद्ध पुण्य कहना चाहिये । पाप, अशुद्ध पण्य, 
और शुद्ध पुण्य इन तीनो के भेद को कुछ उदा- 
हरणा से सष्ट करना ठीक होगा | 


एक आदमी अपने राष्ट्‌ के उत्करषष के लिये 
दूसरे पर आक्रमण करता है उन्हे गुछठाम बनाता 
है तो यह पाप है, एक आदमी अपने पराधीन 
राष्ट्र को सखतन्त्र करने के लियें विजयी राष्ट पर्‌ 
आक्रमण करत है यह अशुद्ध पुण्य है और एक 
आदमी अपने ही नहीं किन्तु किसी भी राष्ट को 
गुाम वनानवाछे राष्ट्र पर आक्रमण करता है 
इस इंडि से कि दुनिया के समी राष्ट खतन्त्रता 
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का उपभोग करे, तो यह आक्रमण छुद्ध पुण्य या 
शुद्ध प्रवृत्ति है । अशुद्ध पृण्य और छुद्ध पुण्य की 
क्रिया एकसी दिखेने पर भी उनकी भावना में 
अन्तर है और भावना करे भेद से पीछे फल में 
भी भेद होता है । इम राष्ट्रीद्धरर के कार्य मे निम्न 
लिखित अन्तर,दिखाई देगा । 

[क] अशुद्भपुण्यी राष्ट्रोद्धारक बदला लेने मे 
मर्यादा का विचार न करेगा, वह सीमोछघन भी 
कर जायगा जब के चुद्ग५ण्पी सीमोछघन 
न करेगा | 

[ख] अशुद्धपुण्पी की मनोव॒त्ति सफल होने 
पर पाप की तरफ जल्‍दी झुक जाती है, वह 
स्वतत्र होने पर दूसरों पर आक्रमण करने के लिये 
जल्दी तयार हो जाता है शुद्धपुण्यी समभावी 
होने से पाप की तरफ नहीं झुकता । 


[ग) अपने राष्ट्र की स्वतन्त्रता के प्रयत्न मे 
तीसरे राप्ट््‌ पर कोई अनुचित विपदा तो नहीं 
आती इसकी परवाह अशुद्धपण्पी को न होगी 
जब कि शुद्वपुण्पी का होगी | 

(घ) अपना राष्टू ख्व॒तन्त्र हो जाने पर शुद्ध- 
पुण्यी दूसरो को स्वतत्र करने का यथाशक्ति प्रयत्न 
करता है जब की अचशुद्धप॒ण्या इसे शक्ति का 
अपव्यय समझता है | 

इस प्रकार अशुद्भपुण्पी और शद्धपुण्यी 
की भावना में जा अन्तर है वह समय पाकर फल 
मे भी अन्तर पैंदा करती है । अझुद्धपुण्यी 
के कार्य विश्वह्ित मे कुछ न कुछ द्वानि पहुँचाते हे । 


अब एक दूसरा उदाइरण लो | एक आदमी 
ने घमगाला बनवाई कि अम्ुक जाति के या 
सम्प्रदाय के या ग्रान्त के आदमी ठहर सके, दूसरों 
को उसमे ठहरने की मनाई रही तो यह पुण्य तो 


सत्यासृत 
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हुआ पर अवगुद्धपुण्य हुआ | क्योंकि इसमे मनुष्य 
मात्र के बीच में बहनेवाली ग्रेमघारा के टुकडे 
हुए और इससे सुखबधक सहयोग घटा, तुमने 
अपनी जाति के लिये कुछ किया हमने अपनी 
जाति के लिये कुछ किया यह पक्षपात धीरे धीरे 
उपेक्षा और द्वेष में परिणत ,होकर सुखनाशक 
आर दु खबधक हो जाता है । हा, गुणानुराग 
खासकर सयमानुराग की दृष्टि से नियम बनाया 
जाय तो अजुद्वता न होगी । जैस यहा नियम 
बने कि इस घरमशाला में शराबी, मासमक्षी, व्यमि- 
चारी, लडने झगडनेवाले, जुबारी आदि न ठहरने 
पावेंग तो इस निय्म से पुण्य शुद्ध ही बना रहेगा 
क्योकि इससे विश्वह्वित के नियमों को उत्तेजन 
मिलता है किसी मनुष्य पर उपेक्षा नहीं होती । 
यह नियम बनाना कि यहा ब्राह्मण ही ठहर 
सकेंगे अचुद्ध पुण्य है किन्तु विद्वानों को-फिर वे 
किसी भी जाति के हो-ठहरने का पहिला अवसर 
दिया जायगा ऐसा नियम बनाने से पुण्य अशुद्ध 
नही होता | यहॉ सत्यसमाजी ही ठहर सकेगे 
यह नियम अशुद्ध पुण्य है, यहाँ सवधमसमभावी। 
ही ठहर सकेगे छुद्ध पुण्य है। मतलूव यह कि 
गुणानुगग से पुण्थ छुद्ध बना रहता है जब कि 
प्रारम्मिक छः पदो के मोह से पुण्य अशुद्ध हो 
जाता है | हा, यह अवश्य है कि उदार पदो मे 
पहिल की अभप्रेक्षा दूसरे आदि मे पुण्य की 
अशुद्धि कम है । 

ऊपर जो बाते धमशाल्य के विषय में 
कही गई है वे बाते मदिर, औपधाल्य, छात्रवृत्ति 
देना, पाठशाढा, अनाधरक्षा आदि सभी कामे 
में समझ लेना चाहिये । 

प्रवृत्ति के इन तीन भेदे। से यह पता 
लग जाटा है कि सदाचार, सयम, या चारित्र मे 
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प्रवत्ति को मी स्थान है । हा, वह प्रवात्ति पाप या 
अशुद्ध पुण्य न होना चाहिये । सदाचार के भीतर 
उसी प्रवृत्ति का समवेग हो सकता है जो शुद्ध 
पुण्यरूप हो । प्रवृत्ति के रूप इतने भिन्न मित्र है 
कि इतने से ही उसे पूरी तरह समझ लेना कठिन 
है | एक प्रवत्ति जो एक तरफ से छुद्ध माद्धम 
होती है दूसरी तरफ से अशुद्ध हो सकती है। 
एक आदमी ने धपशाछ। बनवाई और उसके 
नियम भी खुब उदार रक़्खे जिससे वह शजुद्ध 
प्रवृत्ति कहछावे पर यह सब काम उसने सिर्फ 
इसलिये किया जिससे उसका यश हो और पडौसी 
सेठ को, जिपने छोटी व+शाल् बनवाई है, नीचा 
देखना पंडे, एसी भावना के साथ उदार से उदार 
नियमवार्त धर्मशाला भी पुण्य नहीं कहा सकती 
क्योकि एसा यजोलेदुप व्यक्ति यश की वदीपर 
जनहित का भी बलिदान करता है, इसके लिये वह 
पाप से भी सम्पत्ति पैदा करता है, यश न मिले तो 
वह विश्वासघात भी करता है, दूसरो का अपमान 
भी करता है इस प्रकार विश्वकल्याण की जगह 
विश्व का अकल्याण अधिक कर जाता है, कल्याण 
की उसे पवाह नही होती। इत्त प्रकार शुद्धपुण्य रूप 
दिखनेवाली प्रवृत्ति कैसी अश्ुद्धपुण्प या नष्टपुण्य 
होती है यह भी समझ छेना चाहिये | इसके लिये 
प्रवृत्ति के भद कुछ विशेष रूपमे बताना पड़ेंगे । 
प्रवृत्ति दस तरह की होती हे 
ग्रवात्ति के दस भेद 
१ मूल प्रवृत्ति, ? 3रण प्रवृत्ति, ३ गरच्छ- 
त्पुण्य प्रवृत्ति 9 मुक्तपुण्यप्रवृत्ति ५ नष्टपुण्य प्रवृत्ति 
६ अन्रातपुष्य प्रबुत्ति ७ पाप ग्रवात्ति, ८ अच्ुद्ध 
पुण्य प्रवृत्ति ९ पुण्वाश्रपाप प्रवृत्ति, १० छुद्ध 
पुण्य प्रवत्ति | 


१ मूलअवृत्ति--जीवन को टिकाने के लिये 
जो प्रवृत्ति है वह मल प्रवृत्ति है। खाना पॉना; 
चलना, उठना, वैठना, आदि मूल प्रवृत्तियों है | 
इन्हे न तो पुण्य कह सकते है न पाप | इन 
प्रवृत्तियों के लिये जो दूसरी प्रवत्तिया की जाती 
है वे पुण्य या पाप रूप हो जाती है जैसे भोजन 
करना न पुण्य है न पाप, परन्तु मोजन के लिये 
जबद॑स्ती करना, दूसरो को सताना पाप है | मत- 
लब यह कि मूल प्रवुत्तियो के आधार से पुण्यपाप 
खडे होते है वे स्वथथ न॒पुण्परूप है न पापरूप 
है, इनसे सदाचार के धक्का नहीं लगता इन्हे 
सब कोई कर सकता है | 


२ उरण ग्रवृश्चि-धन पैसा या सेवा आदि 
का ऋण चकाना | इस प्रवृत्ति के करने में पुण्य 
नहीं है पर न करने मे पाप अब्श्य है इसलिये 
जिसके सामने इसका अवसर आंबे उसे अवश्य 
यह करना चाहिये । सदाचारी और योगी क 
लिये भी यह कतव्य है। 


एक आदमी अपने शरीर पोषण के लिये 
समाज से लेता है पर उसके बदले में समाज 
सुखके लिये आवश्यक कुछ देता नहीं 'है इस 
प्रकार अगर वह उरण नहीं होता तो' पाप 
करता है | 


हिल 


अपने उपकारी का आदर सेवा विनय आदि 
करना भी उरण प्रवात्ति है | 


३ गच्छत्पुण्य प्रवृत्ति-अपने पुण्य का 
फल भोगना । हमने किप्ती की या समाज की 
सेवा की उसने हमारा आदर सत्कार किया यश 
गाया तो उतेने अंश में हम पुण्प का फछ भोग 
चुके । जितने अश में हम आदर सत्कार आहि 
छेगे उतने अश में हमारा पुण्य फल दता हुआ 
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चला जायगा। सदाचारी योगी परिश्वितिबर 
गच्छत्युण्य बन जाता हैं. पर वह गच्छत्पुण्य बनने 
की इच्छा नहीं करता। प्रन्युगण्कार त्रीकार करने से 
और ग्राप्त वैमव का भोग करने से भी मनुष्य गच्छ- 
'्पुण्य होता है. गच्छत्पुण्य होने मे पाप नहीं है 
पर न हेने में पुण्यसचय अवश्य है | 
ग्रश्ष-आपने जो गच्छत्पुण्य भदबतलाया 
उससे माछ्म होता है कि हमे महात्माओ का, 
लोक्सेवको का, उपकारियो का आदर सत्लार 
पूजा आदि न करना चाहिये क्योकि इससे वे 
गच्छत्पुण्य होंगे जो कि वे होना नहीं चाहते । 
उत्तर-इसका दुष्परिणाम यह होगा कि 
तुम्हारे मन से भी यह बात 'निकल जायगी कि 
लोकसवा आदि पुण्प है, इसलिये तुम छाकसेवा 
आदि से वचित रह जाओगे । जो असर तुमपर 
होग। वही दूसरों पर होगा, इससे छोकसेवको के 
दशन दुलुभ हो जायगे क्योकि तुम्ही मे से छोक 
मेवक आंत हैं | जगत में से पराोपकार आदि 
उठ जाय तो प्रढदय ही समझो । इसी,लेये तो 
कहा है कि उरण प्रवत्ति हरएक को करना 
चाहिये आर उरण प्रवृत्ति न की जाय तो पाप 
होगा | उपकारियों का आदर सत्कार पूजा तुम्हे 
अधिक से अधिक करना चाहिये और उपकारिया 
की उससे बचने की कोशिश करना चाहिये इस 
से दोनो की शोभा है दोनो पुण्प सचय करते है। 
9 युक्तपुण्य प्रवुचि-यश पूजा आदि की 
इच्छा से कोई अच्छा काय्र करना । ऐसा आदमी 
पुण्य का फल पहिले ही ' मोग लेता है इसलिये 
पीछे के लिये उसका पुण्य कुछ बच नहीं रब्ता। 
सदाचार मे ऐसी भ्रवत्तियो को स्थान नहीं है । 
५ 'नष्टपुण्य ग्रवृत्ति--पण्य का फल इस 
तरह भोग छेना कि उसकी पुण्पता नष्ट हो जाय। 


जैसे अपनी महत्ता के लिये अपने ही मेंह से 
अपनी सेवाओ के गीत गाने छगना, ऐसे आदर 
सन्मान के लिय आगे आंग करना जो अपनी सेवा से 
अधिक हो, या प्राप्त होने योग्य आइर आदि को 
जबरदस्ती छीनने की कोशिश करना, मतलब यह 
कि ऐसे भद्दे तरीके से पुण्य का फल मोगने की 
कोशिश करना जिससे पुण्य न रहे, ग्रशला और 
यश, निन्‍्दा अपकीर्ति और घृणा में परिणत हो 
जाय, यह नष्ठपुण्य प्रवृत्ति है | एकबार मुझे ऐस 
विशाल भोज में शातिर होने का दुर्भाग्य मिला 
जहा पगेपतने का इन्तजाम ठीक नहीं था, कुछ 
लोग घेर का एक बड़ा टोकना उठ। छागरे जिस 
में जायद मनभा घेबर होगा | उसे छीन छीन 
कर अपनी पत्तछ मे रखने के लिये इतने आदमी 
टूट पड़े कि बड़ सारा घेवर जमीन मे बिखर कर 
पेरोसे कुचछ गया इतना ही नहीं किन्तु पत्तल्नो मे 
जे। पहिंझ से भोजन परोस कर रक्‍्खा गया था 
वह भी पैरो से कुचछ गया । इस प्रकार छोगो 
की मूढतापू्ण उतावली या भुखभरापन से मनभर 
अन्न नष्ट हो गया । इसी तरह बहुत से छोग 
यञ्म पूजा आढर आदि के रूप में अपनी सेबाओं 
का फल भोगन के लिये ऐसी उतावढी या अद॒- 
ततादान करते है, एक तरह से मुखमरापन का 
परिचय देते है कि उनकी सेवाओं का पुण्य 
न हो जाता है । सद,चार मे ऐसी प्रवुत्तियो को 
स्थान नहीं है। 

प्रक्ष-कमी कभी मनुष्य को जनसेवा के 
लिये भी नष्टपुण्य बनने की आक्यकता होती 
है | जब हमोर पास को$३ जनहितकारी सत्य 
होता है या शक्ति होती है परन्तु जनता श्रमवश 
अथवा अपनी सनातन नीति के अनुसार उस 
सत्य पर या शक्ति पर अविश्वास कर अपना 
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अहित करती है तब उप्त सत्य को या शाक्ति को 
प्रकाश मे छाने के लिये मनुष्य का कुछ ऐसा 
व्यवहार करना पड़ता है या बोलना पड़ता है 
जिससे उसकी महत्ता की छाप जनता पर पड़े। 
कभी कभी इससे वे भुक्तयुण्य या नष्टपुण्प हो 
जाते है अथवा भुक्तपुण्य या नष्टपुण्य होने का 
आरोप तो उनके ऊपर किया ही जा सकता है 
ऐप्ती हाछत में वे क्या करे 

उत्तर-भुक्तपृण्य या नष्टपृण्य कहलाने थी 
ते उन्हे प्रोह्द न काना चाहिये किन्तु न होने 
की पर्वाह् अवश्य काना चाहिये | यह बात उन 
की भावना पर निभर है अगर भावना हो तो 
किसी न किसी रूप में उसके काय भी दिखाई 
देने छगंते है | कुछ चिह् ये है- 

१ कमी कमी जीवन में ऐसे प्रसंग आंते 
है जब सत्यप्थ पर चलने + निंदा उपेक्षा बिशेध 
और अथंप्तेकट झेलना पड़ते है और सत्यपथ 
छोड़नेपर पृजा आदि मिलने की पूरी सम्मावना 
होती है, एसी हालत में वह यहा घन पद आदर 
आदि की प्रोह न करके सत्य या वास्तविक 
लोकहित को पत्रीह करे । 


२- अपनी छढता का परिचय अपने कार्यों 
से दे, शब्दों स छढता का परिचय सिफ उसी 
जगह दे जहों न देने से छोग सत्य पर भी अविश्वास 
करने छंगे | पर इढता के गीत ही न गाता रहे | 

३- ऐसी जगह अपने नाम को आंगे छाने 
की कोशिश न करे जहों उसकी जरूएत नहीं 
है। नाम के लिये ही नाम आंग छाया गया है 
एसा न मात्म हो । 


४- नाम देने के लिये उत्सुकता जल्दबाजी 
आदि का पसरिचिय न दे | जहों तक हो अपने नाम 
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को अपने हाथ से आंगे छाने की कोशिश न 
करे, ऐसी आवश्यकता आने पर कुछ लज्जितसा 
होता हुआ अपना नाम आंगे छावे | 


७- नाम देने, आदि के विषय में शिष्ट चार 
के नियम का भंग न करे | 


&- अन्य सत्यसेवको का या दूसरों का 
उचित स्थान छीनने की कोशिश न करें । 


७- अपने नाम की छाप वही पर लगाबे 
जहां नाम ठेने से सत्य के प्रचार मे और महत्त्त 
में सुच्रिधा हो अथत्रा जनता की मॉग के अनुसार 
नाम देना आवश्यक हो । 


मतलब यह कि सत्यसेवा या जनकल्याण 
की मुख्यता रहना चाहिये, ऐसा कोई काये न 
करना चाहिये जिससे यह माद्म हो ,कि तुम 
अपने नाम के लिये तडप रहे हो और मौके 
भेमोके उसे घुसेड रहे हो | इस प्रकार विचार 
और व्यवहार की शुद्धता रहने पर भुक्तपुण्य या 
नष्टपुण्य होने का डर नहीं रहता । दुनिया -को 
अगर श्रम होता है तो वह कुछ समय बाद दूर 
हो जाता हैं । 

६ -अजातपुण्य ग्रवृत्ति-जब हम अपने 
पाप छिपाने के लिये कोई पुण्य कार्य करते है 
तो वहा वास्तविक पुण्य पैदा नहीं होने पाता | 
जैसे कडी जमीन मे हल चलाये बिना बीज डाल 
देने पर भी खेती नहीं होती उसी प्रकार जो 
जमीन पाप से कठार है उस की कणेरता मिठाये 
बिना उसमे पुण्य का अकुर नहीं निकछ सकता | 
जब किसी उपाय से जमीन नरम कर ली जाती 
है हल चलाकर उसके नीचे का भाग खुछा कर 
डिया जाता है तब बीज लग जाता है। उसी प्रकार 
जबतक मनुप्य पाप की आल्यचना तथा ग्राय|भ्रित्त 
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नहीं; १९ लेता उसको छुपांय रहता ह या ऋ्ुपांन 
कां 'प्रथन्न करता रहतो 'है, पुण्य का उपयोग पाप 
छिपाने के लिये'करता है 'त्तबतक उसका पुण्य 
प्ैद्रा नही होता । एक आदमी इसलिये दान देता 
है कि छोग उसकी >कैती या बेईमानी की तरफ 
ध्यान न दे तो उसका दान अजातपुण्य है । 


७--पुण्यार्थपाप अबाचि- विश्वकन्याण 
$ लिये जहाँ थोदा बहुत पाप करना अनिवाय 
हो वहाँ पुण्यार्थपाप प्रवृत्ति होती है | जैसे 
लोगे के सदाचार का पाठ पढाने के 'लिये स्तर 
के कल्पित चित्र का प्रलेभन देना। अगर 
लोग ऐसे अन्धश्रद्वालु हो कि वे युक्ति अनुभव 
की सत्य बाते कहने पर भी विश्वास न करें 
“किसी अदूभुत अलौकिक देव देवी'ईश्वर के शब्द 
पर हां विश्वास करे तो उन्हें समझाने के ,लिये 
कहन्+ कि यह तो ईश्वर का सन्देश है यह तुम्हे 
मानना ही चाहिये तो इतना झूठ पाप, महान 
'पुण्य के लिये होने के कारण पुण्याथपाप प्रवृत्ति 
है | स्मरण रहे कि यहाँ मुख्यता से छोक- 
कल्याण की ही भावना होना चाहिये पैगम्बर 
क्रह्ठाकर गौख श्राप्त करने की नहीं । ऐसा 
करे ॥ तो यह पाप प्रवृत्ति हो जायगी। 

प्रश्न-- इसे अडाद्ध पण्य क्यो न कहना 
'चाहिये ? क्योंकि इसका पुण्व पाप से दूपित 
हो गया है । 


उच्दचर- अशुद्ध पुण्य में कुछ स्वलमोह 
रहत्त है जब कि पुण्यारथ पाप में मोह नहीं रहता। 
अझुद्ध पुण्य में पुण्य की मलिनता ब्रा कारण 
साय या साथ की सकुचित सीमा है जब कि 
प्प्याथरप्राप में स्वाथ वासना नहीं है उस की 


इष्टि जगहित पर ही है इसलिये दोनो में 
“काफी अन्तर है। 
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अश्व-इसेमर जगहित है और स्त्थवासनाहै 'ढी 
नहीं, तब इसे शुद्ध पुण्य क्यो न कहन। चाहिये: 


उत्तर-- यद्यपि पृण्यांथपापवाले की हम 
पापी नहीं केहसकंत बल्कि पुण्पात्मा ही कहेंगे 
फिर भी वह पुण्याथेपाप भी समय आने पर 
जनता का अहित करता है, वह अतथ्य भाषण 
अपना बुरा फक दिखलछाता ही है। जब कोई 
परीक्षक उस की परीक्षा करता है और मिथ्या 
पाता है तब उसके सत्याण पर भी अविश्वास 
कर बैठना है । इस प्रकार इस का अहित होता है। 
इसलिये दाद्ध पुण्य में शामिल हैं। सकने योग्य 
होने पर भी उसे अलग भेद मे गिनाया जिससे 
यह यता लग कि निःस्वायता होने पर भी पुण्य 
के लिये जितना पाप कम किया जाय उतना अच्छा | 
डाढ्व पुण्य मे अकुश लगाने की जरूरत नहीं है 
किन्तु एृण्या्यपाप पर यथासम्मव अकुश ढछगाने 
की जरूरत हैं, यही बात बताने के छिये इस भेद 
की शुद्ध पुण्य से अछग गिनाया है । 


प्रश्न -यह पुण्याथपाप तो बड़े बड़े ज्ञानियो, 
तीयकरों पेगम्बरों आदि मे ही पाया जा सकता 
हैं जन साधारण में तो पृण्याथपापी नहीं ही 
होते होगे । 

उत्तर- सब में होते है। एक वैथे रोगी को 
दिलासा देने के ।डिये झूठ बोलता है इसमे उसका 
काई साथ आदि न होने से उसे अशुद्ध पुण्य या 
पाप नहीं कह सकते, वैद्यों के विषय में इस बात 
को लेकर रोगी के सन मे अविश्वास रहता है इस- 
लिये वह बुद्ध पुण्य भी नही है तब इसे पुण्या4- 
पाप ही कहना चाहिये। 


प्रश्ष-शु॒द्ध पुण्य की तरह पुण्याथपाप को 
जीवन क ध्येय मे शामिर करना चाहिये या नहीं ! 


री 


भगवती! आहसा 


जा अिड- 


पुण्य के लिये गराप करने की अपेक्षा यही अच्छा 
कि उस पुण्य और पाप दोनो से दूर रहा जांय । 


उत्तर- 2द्व पुण्य की तरह पृण्याथ पाप भी 
जीवन का ध्येय है क्योकि वह भी एक तंरढ का शुद्ध- 
पुण्य है। कोई ऐसी औषध हो जो किसी खास बीमारी 
को दूर तो करदे परन्तु बीमारी के दूर करके अपना 
कुछ बुरा असर--जोकि उस बीभारी से बहुत कम 
हो --रोगी |र छोड जाय, तो उस औषध का 
उपयोग वैद्य उस समय अवश्य करता है जब किसी 
दूसरे तरीके से रोगी के बचने की आशा नहीं 
होती, यह बात वैथ के कतेव्य भे शामिल ह, 
इसी 'प्रकार तीथंकर पैगम्बर भी जब देखते है कि 
जन समाज को पाप की मौतसे बचाने के लिये 
अमुक तरह का अतथ्य भाषण अनिवाये हे। उठा 
है. तब वे उपर्युक्त वेद्य की तरह उस पुण्याथैय्राप 
का 5 योग करते है । इसलिये यह भी जीवन का 
ध्येय है । हा, शुद्ध पुण्य करते हुए मी जो पुण्याथ 
पाप से बच सके वह उतना ही अच्छा । पर 
पुण्य भी न किया और पृण्याथपाप भी न किया 
तो इससे श्रष्ठत नही आती । कुछ खराब दवा 
ढेकर रोगी को मौत के मुँह में से बचा लेनेवाला 
वैद्य उस वैद्य से श्रेष्ठ है जो खराब दवा तो नहीं 
देता किन्तु रोगी को मर जाने देता है । हा, इन 
दोनो से श्रष्ट वह है जो खराब दवा भी नहीं 
देता और गेगी को बचा छेता है, पुण्याथर पाप 
नहीं करता पर पुण्य कर जता है | 


प्रश्न-पुराने जमाने के महात्मा पुण्यार्थपाप 
का जितना प्रयोग करत थे आज्कछू उम्का 
लतना प्रयोग नही किया जाता इससे माव्म होता है 


कि आजकल के महात्मा पुराने जमाने के महात्माओ 
से श्रेष्ठ है । 
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- उत्तर-श्रेप्ट है कि नह है।यह. 22८2 2 

सकत। पर यह कहा जा सकता है कि श्रेष्ठ 

है, परन्तु उनकी अष्ठता का कारण यह नहीं 
होगा कि वे एण्याथपाप का प्रयोग नहीं करते । 
पुण्याथपाप का प्रयोग तो इसलिये भी रोका जा 
सकता है कि यह दवा आज कारगर न रही हो, 
आज का रोगी पुराने रोगी की तरह न हो, ऐसी 
हाछत मे उसके प्रयोग करने में छुघुता तो अवश्य 
है परन्तु उसके प्रयोग न करने मे अ्रेष्ठता नहीं 
है | पुराने जमाने के छोग भृत पिशाच खगे 
नरक की कथाएँ कह कर लोगो को धम या 
करतन्य का ज्ञान करा दिया करते 
थे, आज ऐसी कथाओ पर लोग विश्वास नहीं करते 
इसलिये अब ऐसी कथाएं निरर्थक है, जमाना ही ऐसा 
बदल गया या आंगे बढ गया है कि ऐसी कथाओ एर 
विश्वास कराना भी छोगो की वैज्ञानिकता कम 
करना है इसलिये भी ऐसी कथाएँ निरथंक है 
इसलिये आज का महात्मा या उपरदेंशक इन 
पुण्याथपापो का उपयोग नहीं करता, कैयोकि 
उसकी पुण्याथता ही नष्ट हो गई है तब इसे 
पुराने मदात्माओं से श्रेष्ठ कैसे कह सकते है ! 
अष्ठता तो तब होती जब ऐसे अंतथ्य वक्तव्यो की 
पुण्याथपापत। बची रहने पर भी वह इनका 
प्रयोग न करता फिर भी उतना पण्य कर जाता | 


खर, पुण्याथपाप यथासम्भव कम करना 
चाहिये पर उसके डरसे पृण्य कम न करना 
चाहिये। 


८ पाप प्रवाति----इन तीनो का स्वरूप तो 
९ अशुद्धपुण्य प्रवात्ति-ऊपर कहा ही जा चकता 
१० शुद्धपुण्य प्रवात्ति--है | वहुत शी ग्रवृत्तियों 
जो हम अचुद्धपुण्य या चुद्ध पृण्य -माद्म होती 


२२७ ] 


सत्यासत 
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है उनमे एसी भी हो सकती है जो भुक्तपुण्प 
नष्टपुण्य या अजाटपुण्य हो। प्रवृत्तियों के इन 
दस भेदों से उनकी परीक्षा करन मे सुर्माता होग । 
निणय निकप 

प्रश्ञ- प्रवत्ति के इन दस भेदों से अवृत्तियो 
को परखने का काफी मसाछा मिला परन्तु इसमे 
सन्देह नेहा कि सब्र में श्रेष्ठ झुद्धपुण्य प्रवात्ति 
है उसी के प्रभाव से या अविशेध से अन्य प्रवु- 
त्तियों भी कतंब्य में शामिल हो जाती है तो यह 
बतलाइये कि उस शुद्धपुण्प प्रवृत्ति को या अन्य 
करतब्य प्रवृत्तियों को परखने की क्या कसौटी है * 
अर्थात्‌ कतंव्याकत॑व्य निर्णय कैसे किया जाय * 

उत्तर-- ध्येयरदष्टि अध्याय मे, विश्वक्ल्याण 
का जो रूप बताया गया है उसमे कतैव्याकतंब्य 
निर्णय की कसौटी भी आ जाती है । उस ध्येय 
की पूत्ति जिससे हो वही कर्तव्य है | 


प्रश्ष- वह कसौटी जरा कठिन है। सत्र 
जगह और सब्र समय के प्राणियों के सुखद्ु,ख 
का माप तौछ करना और उससे अधिक सुख 
का निणेय करना जरा बड़े से पडित का काम 
है और उसमे बुद्धि को मिहनत भी बहुत होती 
है ।कतब्याकर्तन्य निणेय के लिय क्या कोई सश्ल 
तरीका नहीं है जिससे हम समझ सके कि उस 
ध्येय की पूर्ति हो रही है या नही * 


उत्तर-- इसका सरल तरीका है स्वोपमता या 
आत्मीपम्प | जो व्यवहार हम दूसरों के साथ 
करते हैं वही व्यवहार अगर हम अयने साथ करे 
तो हमे कैसा छंगे ” अगर हमे भी अच्छा लगे तो 
समझो वह कार्य कर्तव्य है अन्यथा अकतब्य है | 

प्रश्न-- न्यायाधीश बनकर अगर हम चोर का 

कि ० न १ हि 2 प्‌ थ्च _जि ( 
सजा देने बैठे और स्वोपमता से कतब्यनिर्णय 
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करे तो चोर को दंड व्यि बिना छोड़ देना पडेगा 
क्योंकि न्यायाधीश यही सोचेगा कि अगर में 
चोर होता तो यही चाहता कि न्यायाधीश 
मुझ दड न ढे, इसलिये में 
चे।र को दंड न दू । इस प्रकार स्वोपमता की 
दृष्टि से कतब्यनिर्णय करने मे न्याय का काम 
ही रुक जायगा और जगत में अंधर फैल जायगा। 


उत्तर-न्यायाधीश के सामने सिर्फ चोर ही 
नही है किन्तु जिसकी चोरी हुई है वह भी है । 
उसका विचार करते समय उसे यह सोचना 
चाहिये कि अगर मेरी चोरी होती तो मुझे कैसा 
छगता इस प्रऊार जिसकी चोरी हुई उसे भी 
लगता होगा । इतना ही नद्दो किन्तु चोरी करने 
वाले चोरस पूछा जाय कि कोई दूसरा तेरी चोरी 
करले जाय ते तुझे केसा लग तो चोर भी नहीं 
चाहेगा कि काई उसकी चोरी करले जाय, चोर 
भी अपने चोर की दड़ दिलाना चाहेगा इस 


कप. 


प्रकार आत्मौपम्य पर विशेष विचार करने से 
कतैब्य का निर्णय हो जायगा | 


प्रक्ष-एक गरीब आदमी के पाश्व॒ सिर्फ 
एक रुपया है वह किसीने चुरा लिया वह चोर 
ऐसे न्यायात्रीग के सामने उपस्थित किया गया 
जे। लखपति हैं | जब आत्मौपम्य भाव से न्याया- 
धीश विचार करता है तो एक रुपये की चोरी 
उसे बहुत मामूर्ल, चोरी माद्म होती है इसलिये 
वह या तो चोर पर उपेक्षा कर जाता है या 
इतना थोडा दड देता हैं जो उस गरीब आदमी 
के दुःख को देखते हुए परगत्त नहीं कहा जा 
सकता, ऐसी हालत में आत्मौपम्य भाव से ठीक 
निर्णय कैसे हो सकता है ? 

उत्तर-लखपति न्यायावीश को एक रुप 
सम्पत्ति का लाखबों हिस्सा है जब कि उस गरीब 


है] 


भगवती अहिसा 
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की बह पूरी सम्पतत्ति-है इसलिये लब्॒पति न्याया 


आश को यह' सोचना चाहिये कि मेरी सारी सम्पत्ति 
कोई छे जाता ते मुझे कैसा लगता, तब “वह 


गरीब के एक रुपये की चोरी का मह्य समझ 
जायगा । आत्मौपम्थ का विचार करते समय सिर्फ 
घटना के रूप को न देखना चाहिये किन्तु घटना 
का जो सुख दु!ख रूप अभाव हो उसे देखना 
चाहिये तब आत्मौपम्य भाव से ठीक ठीक निर्णय 
होगा | हि 

प्रइन -महात्मा ईसा कहा करत थे कि कोई 
तुम्हारे एक गाल पर तमाचा मोर तो तुम दूसरा 
गारू आगे करदो । ऐसे लोग आत्मीपम्थ भाव से 
विचार करे तो दूसरे गाल पर तमाचा खाना ही 
कतैन्य हो जायगा अथवा जैसे वे दूसरे गाल पर 
तमचा खाकर दुखी नहीं होते वैसे दूसरों को 
भी समझ कर किसी को भी तमाचा जड देंगे 
उनका आत्मौपम्य भाव तो यही निर्णय करेगा 
और इससे तो बडा अन्घर फेल जायगा। 

उचर-महात्माओ को दुःख नहीं होता यह 
बात नहीं है बल्कि उनकी सुख-दुःख-संवेदन- 
शक्ति तीत्र होने सं अधिक दुख होता है “परन्तु 
सयमी या वीतराग होने स वे क्षुब्ध नहीं-होते 
यही उनकी विशेषता है। आत्मौपम्य से-चे यह 
अवश्य समझते है कि अमुक व्यवहार से दूसरे 
को बड़ा कष्ट होता है क्योकि कष्ट ते। उन्हे भी 
होता है, इसलिये वे ऊिसी को तमाचा न मोरेंगे। 
हा, तमाचा खाते है खाने का उपदेश भी देते 
है इसका कारण यह है कि वे भगवती अहिंसा 
की साधना का एक ऐसा तरीका बताते है जिस 
से मनुष्य अपने शत्रु को प्रेम से जीत सके। 

खैर, आत्मीपम्य [ स्वोपमता ] भावना एक 
ऐसी कसौटी है जिससे मनुष्य कतव्याकरतन्य 
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निर्णय-कर सकता है [-भकषायता-से भी कतैव्या- 
कनब्य के'निर्णय मेग्बडी मदद “मिलती-है | नहीं 
ठो अविक ,सुख जीवन, का ध्येय है ही, जो 
'कश्षीटी के काम आसकता है | 

“इस प्रकार कर्तव्याकर्तब्य “निर्णय होने से 
“निर्दोष प्रद्मति का पता-छग सकता है जो“कि 
'सदाचार का आव्रश्यंक अंग है । 

भगवती अहिंसा के स्वरूप'मे निबृत्ति की 
मुख्यता होने पर भी आवश्यक प्रवृत्ति परे उपेक्षा 
“नही की जासकती। फिर भी निबृति से प्रार॑म्भहोंने 
के कारण-और: उसकी मुझ्यता हेनि*के कारण 
निषेघ-परक अहिसा शब्द का ध्ठपयोंग उचित 
और-आवश्यक है । 


भगवती का मातृत्व 


प्रश्ष- भगवती अहिंसा मे मातृत्व का जो 
“आरोप. किया गया है उसका कारण सिफ रही 
माद्म होता है कि अकस्मात्‌ अहिंसा शब्द ख्री- 
लिंग निकछा | अगर इस के स्थान पर सदाचार 
या प्रेम शब्द होता तो ईश्वर के दो अश दो 
लिंग मे न-बताये जा सकते | अहिंसा शब्द का 
-आकस्मिक रूंप.में त्लीलिंग होना क्‍या ईश्वर का 
'नर नारी “के “रूप “मे विभक्त करने का पयीप्त 
कारण है ! 


उत्तर-- नर और नारी के मिले बिना 
पूर्णता नहीं होती और ईश्वर पूर्ण है इसलिये उस 
में ये दोनो अह् अक्य्य हैं | ईश्वर का उपयोग 
जब जगत्कल्याण के लिये किया जाता है तब 
उस का विचार और आचार अंश 
उपयोगी होता है । विचार अश बाज रूप होने 
से पुरुष अश कइजाता है और आचार अश 
कल्याण सृष्टि का व्यापक उप्ादन होने से नारी 


२२९ ] 











अग कहाजाता है। सन्‍्तान की सृष्टि और 
ब्द्वि में माता पिता का जो स्थान है वही कल्याण 
की सृष्टि और वरद्धि में आचार और विचार का 
स्थान है | इसलियि अहिंसा माता है। अगर 
अहिंसा शब्द खस्रीलिंग न होता तो उसे ख्लीलिग 
बनाना आवश्यक हो जाता क्योकि वह इश्वर के उसी 
अश का वाचक है जिसे नारीत्व कह्य जा सकता है । 

शब्दों मे,जो लिंग भद होता है वह किसी 
/न किसी प्रकार के अभमेद का सूचक है। 
,जब शब्द का छिंग अर्थ की लैंगिक भावना के 
अनुरूप नहीं होता तब हमे रूपक आदि के 
द्वारा शब्द का लिंग बदलना पडता हैं या काछा- 
न्तर में जनता स्त्रय उसका लिंग बदल लती है | 
विजय शब्द मूल मे पुक्िंग होने पर भी युद्ध मे 
उसका स्थान जब स्वयम्वर की कन्या के समान 
' होगया तब विजय श्री आदि रूपको से उसको स्त्री 
लिंग बना दिया गया और हिन्दीवालेने तो 
उसे स्वतन्त्ररूप में दी स्त्रीलिंग मान ढिया | 


भाग्य से अहिंसा शब्द स्त्रीलिंग है अगर 


सत्यामृत 
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इसके स्थान पर प्रेम या आचार शब्द होता तो 
उनका ढिंग बदलना पडता क्योंकि ईश्वर के 
जिस अभ के ये वाचक है उसका सम्बन्ध 
नारीत्व से है | 

अहिंसा में मातृत्व का आरोप उसके शब्द- 
हिंग के कारण नहीं किन्तु इश्वर के नारील अश 
रूप होने के कारण किया गया है | 

यह भगवती अहिंसा है, जो जगत के सोरे 
कल्याणो की जननी है। अहिसा सत्य अचौर्य अप- 
ज्रिह ब्रत जिसके अंग है, इनके सावक अनेक 
उपनियम जिसके उपाग है, अकषायता निर्वैरता 
कमयोग आदि जिसके प्राण है, समस्त धर्म मत 
या मजहब जिसके वल्न है, देश काल से सम्बन्ध 
रखनेवाले बाह्याचार जिसके वल्न के रंग है, 
कल्याण के लिये उपयोगी अनेक ग्रुण जिसके 
आभूषण हैं; वही जगदम्बा भगवती अहिंसा है 
जिसकी उपासना से सब धर्मों की उपासना हो 
जाती है और जिसके बिना कोई क्रिया धर्म नहीं 
कही जा सकती । ह 


सारे नियम यम अग तेरे वस्र तेरे धमम है । 
ये बस्ष के सब रंग दैशिक और कालिक कर्म है॥ 
ग्रुण गण सकढ भूषण बेने चैतन्यमयि है भगवती। 
हे विश्वप्रेममयी अभय दे अमर ज्योति महासती ॥ 


आचारकाड-कुसरात अध्याय 
( भगवती की साधना ) 


साधना ओर आराधना 


किसी वस्तु को सिद्ध करने का प्रयत्न 
साधना है । मगबती अहिंसा की साधना का 
मतलब है कि हम अपना जीवन ऐसा बनांवे 
जिससे हम पर मगवती की कझपा हो और जगत्‌ 
मे सुख वृद्धि हो | दूसंर शब्दों मे यो कहना 
चाहिये कि अपना जीवन विश्वकल्याण के लिये 
उपयोगी बनाना भगवती की साधना है । हम 
स्वयं सदाचारी बनें जगत्‌ को सठाचारी बनाने 
का प्रयत्न करे दुराचार का असार न होने दे 
उसे हठाने का प्रयत्न करे यह सब भगवती 
अहिंसा की साधना है । 


भगवती के गीत गाना उसकी मूर्ति बनाना 
उसे प्रणाम करना आदि भगवती की साधना 
नही है वह तो सिर आयावना या पूजा है। 
आराधना साधना की तरफ प्रेरणा करती है परन्तु 
जितने अश में साथना की तरफ प्रेरणा है उतन 
ही अश में आराधना की सा्थकता है। आराधना 
व्यवहार का विषय है ओर साधना आचार का 
इसलिये यहा साधना का ही वर्णन किया जाता है | 


इंश्वर ओर शैतान. 
भगवती अहिंसा की साधना का वर्णन 
करने के पहिले कुछ भेद प्रमेदों का समझ लेना 
जरूरी है क्योंकि उसकी साधना का रूप तभी 
अच्छी तरह समझा जा सकेगा । 


आध्यामिक विश्व दो भागों मे विभक्त है 
एक सत्‌ अर्थात्‌ ईश्वर दूसत् असत्‌ अर्थात्‌ पाप 
या रैतान । ईश्वर के दोरूप है भगवान सत्य 
और भगवती अहिसा । पाप या शैतान के दो 
रूप हैं पापी मिथ्यातर और पापिनी हिंसा । दृष्टि 
काड में भगवान सत्य का वर्णन विस्तार से हुआ 
है। उसके विरुद्ध जो त्रिचार या श्रद्धा आदि 
है वही पापी मिथ्यात्व है । भगवती अहिंसा और 
पापिनी हिंसा का वर्णन इस आचार काड में 
किया जा रहा है । 

यह न्पडा जा चुका है विश्वकल्याण के छिय 
उपयोगी समस्त बाह्म अभ्यन्तः ( कायिक मान- 
सिक ) आचार के समुदाय को मगव॒ती अहिंसा 
कहते है. इप्तका मतवत्र यइ हुआ कि विश्व- 
कल्याण के पिगेधी समस्त बाह्य आभ्यन्ता आचा( 
को पायिनी हिंसा कहते है | 
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व्यवहार पंचक 

जब कोई प्राणी हमारे स्वाथ के सम्पर्क में 
आता है तब हम उप्तके स्वार्थ के विषय में पाच 
तरह का व्यवहार करते है १ ब्बन, २ रक्षण, 
३ विनिमय, 9 भक्षण, ७ तक्षग, । इन में से 
वन और रक्षण भगवती अहिसा के कार्य हे 
और भक्षण तक्षण पापिनी हिंसा के | विनिमय न 
ते हिंसा है न अहिंसा, किन्तु क्षण और तक्षण 
के अवप्तर पर भी विनिमय किया जाय तो वह 
अहिसा का काये हो जायगा और व्धेन या 
रक्षण के स्थान पर विनिमय किया जाय तो वह 
हिंसा का काय हो जायगा | 


१ बधेन-विनिमय का विचार न रखते हुए 
दूसरे के सुखकों बढ़ाना वर्षेन है। जैसे हमने 
किसी को दान दिया और इस बात की परवाह 
न की कि हमे यश मिलेगा या नहीं तो यह 
वर्धन हुआ | 


२ रक्षण-विनिमय का विचार न रखते 
हुए दूसरे के खुब का रक्षण करना या उसको 
दुख न होने देना रक्षण है। जैसे किसी की 
सम्पत्ति को चार आदि से बचाना | 

३ विनिमय-ऐसा लन देन, जिसेस अपना भी 
स्वार्थ सिद्ध दो और दूमो का भी सवा सिद्ध 
हो, विनिमय हैं | जैसे बाजार में हमने सौदा 
खरीदा, हमने पूरे पैसे दिये उसने परा सौदा 
दिया यह विनिमय है | परन्तु मानछो मेंत्रे कहा 
कि मैं जरा दूसरे काम से जाता हूं तुम सौदा 
तोछ कर रखना, सौदा ऐसा है कि अगर दूकान- 
दार थोडा बहुत कम तौले तो पक्रश न जाय 
फिर भी वह जता भी कम नही तौछता या उद्त 
में खराब माल आमिठ नहीं काग्ता इस प्रकार 
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मक्षण का अवसर आ जाने पर भी वह विनिमय 
करता है तो यह उसकी अहिंसा का काये है, 
विनिमय यहा पर रक्षण बन गया हैं। इसी 
प्रकार विनिमय जहा भक्षण बन जाय वहा हिंसा 
का हो जायगा। जैसे माता पिताने सर्वस्त 
लगाकर पुत्र का पालन किया पुत्र समय होका 
इतना कमाने छगा कि वह माता पिता का पोषण 
कर सके अब माता पिता का रक्षण करना उत्त 
का कततब्य है पर चढ्द माता पिता से कह्दता है 
कि तुम कम्ाकर लाओ तो खाना दूंगा नड्ढी तो 
नहीं, यह रक्षण के स्थान पर जो विनिमय है वह 
हिंसा हे क््योक यह विनिमय मक्षण बन गया है। 
इसमे लिये हुए नैतिक ऋण का चुकाना नहीं हैं, 
इसमे क्ृतप्नता है इसलिये यह ढिसा है भक्षण है। 

सक्षण--अपने छारथ के लिये दुसरों के 
जीवन का, उनकी शक्तियों का या उनकी 
सम्पत्ति का, उचित बदला दिये बिना अथीत 
विनिमय का उत्तर दायित्व लिये बिता छल या 
ब5 के प्रयोग से उपयोग करना या उसका 
प्रयत्न करना मक्षण ह। जैसे चोरी करना, 
ठगना, किसी देश को था जाति को या मनुष्य को 
गुलाम बना छेना आदि । भक्षण जब तिश्वाद्ित 
के विरुद्ध हो जाता है. तत्र हिंसा पापिनी का 
काय कहलाता है। 

प्रश्त-एक साधु भिक्षा तो लेता है पर 
उप्तके बदले में कुछ नहीं देता न भिक्षा देनेबाली 
जनता ही इस बात की प्रोह करती है तो क्या 
यह भक्षण दिसता कहलायगा । है 

उत्तर-साधु के ऊपर समाज सेवा की जो 
जिम्मेदारी है उसमे विनेवय का सिद्धान्त काम 
कर रहा है इसलिये साठ मक्षक्त नहीं है| अगए 
पेठ पालने के लिये या आदर पूजा यश छटते 


भगवती की साधना 
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के लिय किसीन सांघु बष लिया या और किसी 
तरह से साधुता का प्रदशन किया है. तो अवश्य 
ही चह भक्षक है इसलिये हिंसक है । 

प्रश्न- साधुता का चिन्ह यही है कि उस 
के जीवन में विनिमय का विचार न हो । वह्द देत 
'समय अधिक से अधिक दे और लेते समय कम 
से कम ले। अगर वह एसा करता है तो जनता 
को मश्षण का पाप छगता हैं अगर बह ऐसा नही 
करता तो उस भक्षण का पाप लगता है ऐसी 
हालत मे साधुता अनथैका कहलाई । 

उत्तर-- अगर साधु अपनी सेवा के मूल्य 
से अधिक यश आदर या ऐश आराम छेता है 
तो वह भक्षक है, हिंसक हैं, क्यो वि उसका वह 
लेना छल से है साधु वेषकी ओट में वह जनता 
को धोखा देता है उस के भोले पन का दुरुपयोग 
करता है, परन्तु अगर वह जनता को अधिक 
देता है तो वह दानी है साधु है, परन्तु जनता 
भक्षक नहीं है क्यो कि जनता साधु से लेन के 
लिये छल या बल का उपयोग नही करती | छल 
और बल ये हिंसा पापिनी के दो श्र है जहाँ 
ये दोनो नहीं हैं वहों हिंसा पापिनी निकम्मी 


प्रश्न-- कोई साधु वेषी समाज को उचित 
बदला नहीं देता जिन्‍्तु छेता बहुत अधिक है 
फिर भी उसे भक्षक कैसे कह सकते है क्यों कि 
वह किसी के साथ जबर्दस्ती नहीं करता लोग 
खुशी से उसे देते है तो वह क्‍या करे ! 

उत्तर-- इससे सिर्फ इतना ही सिद्ध होता 
है कि वह बल का प्रयोग नहीं करता, पर छल 
का भी प्रयोग नहीं करता यह नहीं कहा जा 
सकता । छोगो की अन्धश्रद्ध। का उपयोग “करना 
और अन्धश्रद्धा को सन्तुष्ट रखने के लिये या उन 
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के अहकार को चरिताथ करने के लिये खुराक 


देना पर उन की. वास्ताविक सेवा न करना भयकर 


छल है इसलिये यह भक्षण है, हिंसा है । 


प्रश्ष- वृद्धावस्था या दौदावावस्था या रोग 
आदि के कारण काई बदला नहीं द सकता तो 
क्या वह हिंसक है ! 


उत्तर- वृद्ध या शिशु या रोगी छल या बल 
का उपयोग नहीं करता इसलिये वह हिंसक नहीं 
है । हो कोई मुफ्त मे खाने के लिये रोगी या 
अधिक रोगी या अशक्त बनने का ढोग करे, कदाचित 
इसलिये वह बन भी जाय तो अकय वह छली 
है, हिंसक है । 


प्रइन - दुद्धावस्था मे बहुत से छोग काम तो 
कर सकते है परन्तु इसलिये नहीं करते कि उन 
के काम करने से जवानों को काम नहीं मिलता 
बेकारी बढ़ती है इसलिये वे वुद्ध बिना सेवा के दी 
खाते है तो क्‍या उन्हे भक्षक और हिंसक 
कहा जाय * 


उन्तर-बेकारी न बढ पात्रे इसलिये अगर 
उनने काम छोडा है तो उन्हें आजीबिका के 
काम न करना चाहिये पर जनसेव। के ओर भी 
ऐसे काम हैं जिनके करने से बेकारी न बढेगी 
उन कामे का करने में आपत्ति न होना चाहियि। 

ग्रश्न-कार आदमी इसलिये काम नहीं 
करना चाहता कि उसने जीवन मे इतना अधिक 
काम किया है कि अब उसे विश्राम की जरूरत 
या इच्छा है तो क्या उस भशक्षक कहेंगे? 

उत्तर-नहीं, यह तो विनिमय का सवाल 
हैं अगर वह इतनी सेवा कर चुका है कि, 
बदले में वह विश्राम के सकता है तो विश्राम 
उसवी पहिली सेवा का ही बदला हआ उसमें 


श्१्३ ] 
भक्षण न हुआ । परन्तु पुरानी सेवाओं का वास्त- 
विक मूल्य ( बाजारू मूल्य नही ) जानना कठिन 
है इसलिये जहा तक हो सके उसे सेवा कार्य 
करना ही चाहिये | हा अगर वह देखे कि मेरी 
सेवाएँ निप्फल जा रही है या छाम के बदले 
हानि कर रही हैं तब वह निदृत्त भी हो सकता 
है या कुछ समय के लिये निबत्त हो सकता है । 


प्रइन-पशुपालन आदि भी एक तरह का 
भक्षण है क्योंकि इसमे पशुओं की शक्ति का अधिक 
से अधिक उपयोग किया जाता है जब कि उन्हें 
भी मनुष्य के समान स्वतन्त्रता से जीवित रहने 
का अधिकार है । 


उतच्तर--इसमें कुछ न कुछ मक्षण होने 

की सम्भावना पूरी है फिर भी पशुपालन बिलकुल 
भक्षण नहीं कहा जा सकता | क्योंकि उनसे 
जो सेवा ली जाती है उसके बदके मे सेवा की 
भी जाती है और उनका रक्षण भी किया जाता 
है इसलिये पशुपालन विनिमय के सिद्धान्त पर 
खडा हुआ है | हा, निददेयता से सवा लेना उन 
की ठीक रक्षा न करना भरपेट खाने न देना 
अवध्य भक्षण है इसलिये हिंसा है । यद्यपि मनुष्य 
के समान पशु को भी सतन्त्रता से जीवित रहने 
का अधिकार है परन्तु अधिकार कुछ जिम्मेदारी 
भी मांगता है । मेने अपने मकान के पास थोडी 
सी जगह में शाक तरकारी छगाई मे उसके लिये 
दिन में दो बार पानी देता हूँ जमीन का तयार 
किया था खाद छाकर डाला था अब भी साफ 
सफाई करता हू इस प्रकार मेरे बढ़े परिश्रम का 
+ फल कोई भी पद्चु विना पूछे खा जाता है अगर 
में वास बगेरह गाडकर राक् भी लगाता हूं तो वह 
उसकी सी पीह नहीं करता, और दूसो पत्षु का 
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हिस्सा हृटपने में भी नही चूकता इस प्रकार जब 


सत्यागृत 
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पञ्ु का जीवन इतना बेजिम्मेदार है. तब उसको 
मनुष्योचित स्वतन्त्रता मिहना कठिन है | उसके 
अनुरूप विनिमय के सिद्धान्त पर उससे सेवा ली 
जाय यही ठीक है। 


प्रइन-साधारण पश्ुपाछकन की विनिमय 
कहा जा सकता है पर गोपाढन तो विनिमय 
नहीं कहा जा सकता क्योकि हम उसका दूध 
पीते है । किसी के दूध पर भी अधिकार जमा 
लेना तो एक तरह का अन्याय है खास कर 
बछड़े के साथ तो अन्याय है ही । 

उत्तर--जिन जानवरों से दूसरा कोई परिश्रम 
नहीं लिया जा सकता फिर भी अगर हम उनका 
पालन पापण रक्षण करते है तो उनसे दूध लेना 
अनुचित नहीं है। पालन पोषण का उचित 
बदला मिलना जरूरी है और वह दूध के द्वारा 
भी मिल सकता है इसलिये दूध लिया जाता है । 
बछड़े के पाछन पोपण की जिम्मेदारी भी हमोरे 
ऊपर है इसलिये बछडे को भी कुछ त्याग करना 
पडता है फिर भी कुछ दिनो तक तो उसे पूरा 
दूध देना ही चाहिये दिया भी जाता है बाद मे 
दूध के बदले भे कोमल घास दिया जाता है 
और थोडा दूध भी चाढ् रहता है। एक बात और 
भी है कि जितना दूध पैदा होता है उतना दूध 
सदा बछडा पीता रहे तो उसके पठ मे कीड़े 
पड जांत ह# इसलिये सारा दूध उसे पिछाना भी 
न चाहिये इस बचे हुए दूध का उपयोग मनुष्य 
करे तो वुरा३ नहीं है | मतलब यह है कि बछड़े 
की भूखा मएना पड़े भूख के कारण उसका 
विकास रुक जा4 ऐस। न होना चाहिये । बछड़े 
का भी खयाल रक्‍्खा जाय और दूधारू जानवर के 
पाछन के छाम का अर्थात्‌ विनिमय का भी छक्ष्य 
रक्‍्खा जाय ते ग्रोपाछ़न आइहि में पाप नहीं है । 
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अश्न--शहदम मधुमाक्खियों के धन का छल 
से या बल स अपहरण ही किया जाता है यह 
तो भक्षण ही कहछाया इसलिये शइद का उप- 
योग भी हिंसा मानना चाहिये। जो छोग मधुमक्खी 
पालते हैं वे भी छलस अपहरण करते है । 


उत्तर-धिसा तो यह है ही, परन्तु हैं बहुत 
थोड़ी मात्रा मे। शहद मक्खियों का ऐयाशी 
भोजन है और मनुष्य की दवा है। मधुमक्खी 
यो तो अपना पेठ भर ही छेती है संचित मधु के 
अभाव में वह भूखों नहीं मरती इसलिये हिंसा 
कम ही रह जाती हे फिः औपध के लिये जब 
मधु का उपयोग किया जाता हे तत्र विश्वसुख- 
वर्धन की दृष्टि से दुखबरधकता बहुत कम रह 
जातो है । चैतन्य की दृष्टि से मधुमक्खी का 
स्थान मनुष्य या पशु के बराबर नहीं है । 


यो तो प्रकृतिने भक्ष्यमक्षकमय संसार 
बना रक्‍्खा है| मनुष्य जिस दिन से पैदा होता 
है उसी दिन से हिंसा आदि का विचार किये 
बिना भक्षण शुरु कर देता हैं । वायुमण्डल 
जीवों का पिड है एक थ्वास में ही छाखो सूक्ष्म 
प्राणी अपना जीवन खेंदेत है परन्तु इस भक्षण 
को रोकना मनुष्य के वश के बाहर है इसमे छल 
तो है ही नहीं बल का भी प्रयोग नहीं है उसका 
सिर्फ उपयोग है | मक्षण मे छलछवछ के प्रये|ग 
का विचार करना चाहिये उसके प्राकृतिक उप- 
योग का नहीं, इसलिये यह प्राकृतिक सदर 
क्षन्तव्य है । शाक भाजी खाने मे भी ढिंसा होती 
है जीवन निवाह् के लिये वह भक्षण भी अनि- 
वाये है इसलिये क्षन्तव्य है | इस भक्ष्यमक्षक- 
मय सहार में मनुष्य इतना ही कर सकता है कि 
वह अधिक चैतन्य वाले प्राणियों की कम से कम 


दु/ख दे और वनस्पति आदि हीन चैतन्यवालो" 


भगवती की साधना 
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को अनावश्यक कष्ट न दे और चैतन्य के माप से 
विश्वसुखबर्धन की तराजू को सम्हाल्ता रहे | 
इस दृष्टि से शहद में अल्प मात्रा में ही ढिंसा 
रह जाती है | 

तक्षण-विश्वद्वेत की पर्वीह्द किये बिना 
ग्राणो का नाश करना, प्राणी की शक्ति को नष्ट 
करना, रोकना, या उसके चित्त को छेशित 4 २ना 
तक्षण है । जैसे अहंकाखश किसी को मार 
डालना गाली देना आदि। यह सब हिंसा 
पापिनी का काये है । 

प्रश्न-भक्षण और तक्षण में अन्तर कया है ? 

उत्तर-भक्षण में दूसरे की शक्ति आदे का 
उपयोग करने की मुख्यता है तक्षण में इस की 
मुख्यता नहीं है किसी दूसरे काय के लिये सिर्फ 
दूसरे की ब्ीदी की जाती है | जैसे किसी डाकू 
ने एक आदमी को इसलिये मार डाछा कि उसने 
डाका डालते समय डाकू को पहिचान लिया था | 
ड,कू को डर था कि वह गवाह बनकर पकड़ा 
देगा | यहों डाकू की उस आदमी का उपयोग 
नहों करना था सिफ अन्याय्य आत्मरक्षा के लिये 
उसका नाश करना था | 


प्रइन-म. राम ने सीता के छिये राषण का 
बंध किया यह भी तक्षण कहलाया ? क्‍या यह्द 
हिंसा पापिनी का काये है ! 


उत्तर-तक्षण तो यह जरूर है १२ यह 
तक्षण हिंसा पापिनी का काय नहीं है। क्योकि 
यह विश्वह्वित के विछुद्ध नहीं है, बल्कि विश्वहित 
के लिये जरूरी है। ह 


प्रशन--आत्महत्य! बड़ा पाप माना जात। है 
परन्तु उप्तमे न तो किसी का भक्षण है न किसी का 
तक्षण, तब वह पाप क्यो ! 
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सत्याउत 





उत्तर-उसमें तक्षण है.क्योंकि उप्तमे श्राणो 
का नाश किया जाता है चित्त को छेशित क्रिया 
जाता है ) मनुष्य आत्महत्या तमी करता है जब 
कोई बात--घटन। या परिश्यिति उसकी इच्छा के 
प्रतिकूल हो जाती है | उसके कारण जत्र उसके 
मन में दूसरों पर क्रोध मान या मोह का ऐसा 
उद्देग पैदा होता है जिसे वह सह न" सकता 
तब आत्महत्या करता-है | जहाँ आत्महत्या बिश्व- 
सुख वर्धन का अंग है चहों वह भगवती अहिंसा 
का प्रसाद बन जाती है इ८लिये वह घम है । 
भगवती अहिंसा की साधना के लिये यह 
आवश्यक है क्र हम वर्बन और रक्षण का कार्य 
करें भक्षण सीमित और कम से कम करे तक्षण 
से बचे अथवा ' उतना ही तक्षण करें जितना 
वंधन या रक्षण के लिये अनिवायथ हो उठा हो। 
हिंसा पपिनी के दो शस्त्र हैं छछ और बल, इन 
शस्त्रोंका उपयोग हम न करे न्याय को ही परम 
शस्त्र समझे ।' परन्तु जहाँ न्याय क लिये या वर्षन 
और रक्षण के लिये या हिंसा पापेनी को परा- 
जित करने के लिये उसी क शस्त्र की जरूरत 
हों वहाँ छछ और बल का भी उपयोग करें पर 
इन्हे एक प्रकार से अपवाद समझे | 
साधना के अंग 
भगवती की साधना के तीन अंग है। 
१ मन २ जीवन और १ छोक । अपने मन को 
पवित्र अथोत्‌ अकषाय बनाना सन साथना है। 
कुपाय मन की वह मल्नि ' अवस्था है जो अपने 
और दूसरो के दुःख का कारण है, जैसे औध 
छोम मद आदि । मन की चचलत। 'का नाम 
महिनता नहीं है और' न मन की स्थिरता का 
नाम शुद्धता । दुध्यान मे भी मन स्थिर हो जाता 
है और पवित्र हदय भी आनन्दनुत्य करता है 
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इसालिये सब मनोवात्तियों को कपाय नहीं कहते । 
इस बात को अच्छी तरइ से समझने के ढिये 
मनोतृत्तियो के भेद प्रमेंदों को अच्छी तरह जान 
लेना चाहिये । 
मनेबत्ति के भद्‌ 

मनोवृत्ति दो तरह की होती है १ इच्छा- 
रूप २ अनिच्छारूप । इच्छारूप के तीन भेद 
है ! ग्रेष्त ( उत्तम ) २ रूचि (मध्यम ) ३ 
मोह ( जध्न्य ) । अनिच्छारूप के तीन भेद हैं 
१ विरक्ति ( उत्तम) २ अरूचि (मध्यम ) 
३ द्वेप ( जधन्य ) | ग्रेम और विरक्ति एक ही 
पिक्केक्नी दो बाजू की तरह हे, इसी प्रकार रुचि 
और अरुचि, मोह और द्वेष । प्रेम के तीन सेद 
हैं ? भक्ति २ चात्सटय ३ मेत्री | रुचि के 
पाच भेद हैं १ काम २ हास्य ३ आशा 9 
उत्साह ५ आश्चर्य । उसमे काम के चार मेद हैं 
१ सोग २ उपभेग ३ सहभोग 9 स्वभोग 
मोह के चार भेद है १ अथ मोह ( छोम ) 
२ नोम मोह, ३ जाति मोह 9 कुल मोह । 
विरक्ति दो तरह वी है १ चिकित्सा २ उपेक्षा । 
अरुचि पाच दरह का हैं ? घणा २ शोक ३ 
चिन्ता ४ भय ५ आश्वये । देप तीन तरह का 
है ? १ क्रोध २ मान ३ छल । मोह क्रोध मान 
और छछ इन चारो की कपाय कहते हैं | 
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मनोवत्तियो के जो भेद प्रभेद यहाँ बताये 


< 


गये है उन सबके अर्थात प्रत्येक के दो दो रूप होते 


है एक वह जो बहुत समय तक अन्दर ही अन्दर 


संस्कार रूप में बना रहता है दूसरा वह जो 
क्षणिक आवेगे के रूप मे आता है और शीघ्र 
प्रिठ जाता है सस्कार रूप में वह बहुत॑ समय 
तक नहीं रहत। । उत्तम अ्रणी की मनोदृत्तियों के . 


भगवती की साधना 





संस्कार रूप को तेज कहते है आविेग रूप को 
छाया । मध्यम श्रेणी के सरकार रूप को धारा 
कहते है आवेग रूप को लहरी | जधन्य श्रणी के 
सस्कार रूप को किट्ट कहते हें और आवबिग 
रूप का कालिमा | अब्र इत सत्र का स्वरूप 
वर्णन कर दिया जाता है । 

अम-भपने को दूसरे के अनुकूठ बनाने 
की भावना प्रेम है। जब हमोर मनमे विश्वक्रे 
अंनुकूंठछ बनने की भावना होती हैं तब विश्वप्रेम 
वैदा होता है।इस अवस्था में मन॒ष्य पृणे 
निष्पक्ष और नि स्वाथ हो जाता है इसी का नाम 
बीतपगता वीतमोहता जिनत्व बुद्धत्व कैबल्य या 
स्थितिप्रज्ञता है । 

पात्र के भेद से श्रेम के तीनरूप होते हैं 
भक्ति, वत्सल्य और मैत्री । 

भक्ति--अपने पे अशनिक गुणियों में, उप- 
कारियों मे, वयोतुद्धों में जो आढर सहिन प्रेम 
होता है वह भक्ति है | जैते इश्वत्रेम आदि । 

वात्सल्य--अपने से छोटे व्यक्तियों के विषय 
मेजों प्रेम होता है उसे वात्सल्य कइते है। 
दया करुणा आदि वात्सल्य के ही पयोय नाप्त है। 

भैन्नी--छोंटे बडे का विचार किये बिना 
या बगबरी क भाव स जो प्रेम होता है वह 
मैत्री.है। 


इन तीनो मे अनुकूछ बनने की भावना है 


मुख वृद्धि की भावना है इसडिय ये तीनों कपाय- 


रूप नहीं है । 
प्रक्ष-भक्ति अगर प्रेम है. तो उसमें अनुकूल 
चात्तिता होना ही चाहिये पर ईश्वर भक्ति में वह 


कैसे होगी ! क्योके इश्वर तो कृत्यकय है उसे 
अनुकूठ क्या और प्रतिकूल क्‍या # 
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न्ल्च्््य््स्च्््स्ल्स्ि्िि्ाान सस्ता फुज्ञातततत 
त्तर--ईश्₹की--हमौरी अनुकूल प्रति- 
कूछता की पवाह भे"ढी न'हो पर हमारे 'मनमें 
वह भावना रहना चाहिये । अथवा ईश्वर के 
बनाये हुए संसार के अनुकूछ रहना उसके संदेश 
के अनुसार चलना ईश्वर के अनुकूल होना हैं । 
प्रश्न- किसी ऐसे देव की'मंक्ति 'भी गुणा- 
बिकता के कारण हो सकती है जो जगत बनाने 
वांछा मी न हो और जो सदेश भी न देता हो, 
जैसे जैन छोग सिद्धभक्ति करते है | सिद्ध 
अंथरात्‌ मुक्ताजा न तो जगत्कती माने जँति हैं 
न उपदेश+, फिर उनके विषय में भक्त की अंनु- 
कूलता क्या ? 


उचतर-उनकी विशेपता को अनुकरणीय 
मानना यथाशाक्ते उसका अनुकरण भी करना 
अनुकूल्ता है | 

प्रइन- आपके मतानुसार प्रेमकी पराकाष्ठा 
से मनुष्य वीतराग होता है परन्तु व्यवहार में इससे 
उल्टा ही देखाजाता है | माता बेटेसे अधिक से 
अबिऊ प्रेम करती है फल यह होता है कि वह 
बेंठेके सौ खून माफ करने को तैयार रहती है पर 
पुत्रवितेधी बडे से बड़े न्‍्यायी और बीतराग से 
भी द्वेष करती है इसलिये प्रेम तो अनथका दी 
मूल है | । 

उत्तर- जो अनथका मूह है वह प्रेम नहीं 
है मोह है । मोह और प्रेम में बढा अन्तर है। 
प्रेम भे विवेक और विश्वकल्याण है मोह में अविशेक 
और स्वाय है | उपयुक्त माता के उदाहरण मे प्रेम 
नहीं माह है । 

प्रव्ने- भक्तिपात्र के साथ मैत्री का और 
मैत्नी योग्यके साथ वात्सल्यफा व्यत्रह[र करने से 
दुःख भी बढ़ता है इसलिये मैत्नी और वात्सल्यको 
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प्रेम रूप कैसे कह सकते है अथवा उसे अकृषायता 
कैसे मान सकते हैं । 

उचर- यहें। अइंकार है मैत्री और वात्सल्य 
नहीं । जब हम किसी भक्तिपात्र के प्ताथ सिर्फ 
मैत्रीका व्यवद्वर करते हैं. उस समय हमार मन में 
बराबरी प्रगठ करने का या व्यक्तित्व का अन्तर 
मिटाने या कम करने का अढकार रहता है इसलिये 
यहाँ प्रेम न रहा अहकार रहा। अहकार द्वेष 
रूप होने से कषाय है । प्रेम कषायरूप नहीं है। 

प्रइन-- जिससे हमे ग्रेम होता है उंस की 
स्मारक वस्तु से भी प्रेम होता है । मनुष्य गुरु की 
जूती की तरफ भी श्रेम की निगाह से देवता है 
आदर भी करता है ऐसे प्रेम को किस भेद में 
रक्‍्खा जाय £ मैत्री आदि तो प्राणियों से रक़्खी 
जाती है जड पदारयों से नहीं। 


उच्तर-- जड़पदार्थों में भी भक्ति प्रेम वात्स- 

लय रखा जाता है यह सत्र उसीके अनुसार होता 
है जिसके वे स्मारक है स्मारक तो एक तरह कौ 
मूत्ति है सहाग है । मूर्ति की भक्ति वास्तव में 
मूर्ति की भक्ति नहीं होती किन्तु मुत्तिके द्वारा 
किसी अन्य की भक्ति होती है उसी प्रकार स्मारक 
के द्वारा हम स्मरणीय का ही प्रेम करते है। 
इसलिये स्मारक और स्मरणीय के प्रेम में अन्तर 
नहीं होता दोनों एक ही भेद में शामिल होते हैं। 
' प्रश्न- जिस वत्तु का सम्बन्ध दूसरे से है 
उस में भक्ति मैत्री या वात्सल्य रखा जासकेगा 
पर एक चीज ऐसी है जिसका दूसरो से कोई 
सम्बन्ध नहीं | जैसे मानले में असफ्ताओ से 
निराश होकर बैठा हू सेचता हू कि पढिंले कैसा 
बैमव था रंग राग था पर अब तो सब कुछ 
चलागया, इसी समय बादलो पर दृष्टि पडी सन्ध्या 
की ललाई उनपर छा? थी थोडी देर मे अँधेरा 








न्क 


(3->->>+-+ननमम--नलप-यननधन “नानक ...3 2 चऑििनननननमनन-मंनकनननन मा. 


हुआ छलाई उड़गई बादओं की आकृतियों बत्रिखर 
गईं कुछ बूदे गिरी गर्मी में कुछ ठडक सी मारुम 
हुई मैंने सोचा-- बनना त्िखरना तो दुनिया 
का छमाव है रंग जाता है रस आता हैक्या बुरा 
है, इस विचार से निराणा और खेद उड़ गये पर 
तभी से आदलों को देखकर प्रेम का अनुभव 
करता हू बादल जड़ है उससे मैत्री आदि नहीं हो 
समझती दूसरों का सस्मण भी उप्तप्ते नहीं होता 
जिप्रसे उनके अनुरूप बादल में मात्र छाया जाय 
जैसे मृत भे भक्ति छाई जाती है | अब बनाइये 
यह प्रेम का कौन रूप है । 

उतर-- जो वस्तु हमें अज्ञान से ज्ञान में 
छाने का निर्मित बनती हे उसके विषय में भक्ति 
पैदा होती है, जो किसी काम में सहायक होती 
है उससे मैत्री का भाव आता है, जिस मे छोंडे- 
पन के भाव के साथ प्रेम होता है उप्त भे 
वात्सल्य आता है । फिर भी एक बात हम ध्यान में 
रखना चाहिये कि इस प्रकार का चत्तुप्रेम 
बहुत ही जल्दी मोइ बन जाता है। इस प्रकार 
वी अधिकाश मनोवृत्तियों अरथमोद्द या कुतमोह 
की श्रेणी न चली जाती है पर अगर मोह न बन 
ते उन को योग्यता या उपकार के अनुपार उन 
भक्ति वात्सल्य या मैत्री को मनेद्ञति होती है । 

रुचि-दूसोो के नेतिक अधिफ्ार छीने 
बिना आवश्यकताओं को पूरी काने का भात्र रुचि 
है। प्रेम मे स्वाथ गौण है विश्वद्देत या परहित 
मुख्य है, रुचि मे नेतिर स्व्राथ की मुख्यता है 
परदित गौण है । रुचि अगर न्याय के बाहर 
चली जाय विश्वद्वित के विरुद्ध हो जाय ते मोह 
बन जायगी । स्थितिप्रश्ञे योगियो और अहतो भें 
भी रुचि पाई जाती है पर भोह नहीं पाया जाता। 


काम--रुचि के पाच भेदों में पहिछा भेद 


भगवती को साधना 
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आंिि-- 


काम हैं | यहा काम का अथ है मन या इंद्वियो 
की प्यास वुझाना | यह रुचि का भेद होने से 
रुचि की मयादा इसे भी छागू है इसलिये यह 
विश्वह्चित के विरुद्ध न होना चाहिये | स्वादिष्ट 
भोजन की इच्छा, सुगध छने की इच्छा, गीत 
सगीत आदि छुनने की इच्छा, प्राकृतिक या आर 
किसी तरह के सुद्श्य देखने की इच्छा, कोमल 
विस्तर आदि वी इच्छा, या पत्नि पत्नी सम्मिलन 
की इच्छा, यशा आदर सत्कार की इच्छा, यह सब 
काम है | यह प्रायः सभी को होती है । पर जो 
सयमी है वह इनमे से उतन का ही सेवन करता 
है जो विश्वश्रेमया विश्वहित के विरुद्ध न जाय जब 
के मोही व्यक्ति इनका इतना सवन कर जाता है कि 
विश्वहित नष्ट हो जाता है न्याय अन्याय की उसे 
पवोह नही होती | काम मर्यादित हा तमी वह 
रुचि का भेद बनता है। 


इस काम के चार भेद हैं भोग उपभोग सह- 
भोग स्वभोग | किसी चीज का ऐसा उपयोग करना 
जिसंप्त दुस्ते बार अयने छिये उसकी वैसी उपयो- 
गिता न रहे भोग है। जैसे रोटी खाना पानी पीता 
आदि । रोटी खा लेने पर खाई गई सेटी फिर 
अपने लिये छाने की चीज नहीं रहती इसलियि 
यह भोग है | रोटी पेट में जाने पर वश के 
कृमियो के खाने के काम भले ही आत्रे पर वह 
अपने खाने के काम नहीं आ सकती इसलिये मोग है । 
ऐसा उपयोग कि एकबार उपयोग लेने के बाद 
भी वस्तु दूसरे बार अपने उपयोग मे आ सके 
उपभेग है जैसे पढ८ंग आदि । एक ही चीज 
किसी दृष्टि से मोग है किसी दृष्टि से उपभोग । 
एक फूछ देखन और सूघने की दृष्टि से उपभोग 
है मिन्तु आउश्यक्तावश मसलकर उसका लेप 
कर लिया जाय तो मोग हो जायगा | तेल का 





मालिश कर लेना भोग है उसे सूघ लेना 
उपभोग है | 

प्रश्न-- जो परमाणु सूच्र लिये जाते है वे तो 
फिर नहीं सूँघे जाते इसढियि उन्हें भोग ही क्‍यों 
न कहना चाहिये ! 

उत्तर- भोग उपभोग का विचार फ्रूछ की 
दृष्टि से करना है उसकी गंध की दृष्टि से ऋडीं | 
गध तो स्त्राभाविक रीतिसे फैल ही रही है।फ़रू के 
जो गनन्‍्व परमाणु हवा में फैल रहे है वे नाक में 
गये या और कहीं इस का पूछ से कोई सम्बन्ध 
नहीं इसलिये वह फू का उपभाग ही कद्ठछाया। 


जहाँ दो प्राणी एक ही क्रिया से एक दूसरे 
का एक तरह का भोग करते है उसे सहभोग 
कहते हे | भोग और उपभोग में एक कामी रहता 
है एक काम का विपय, सहमोग मे दोनों कामी रहते 
है दोनो ही काम के विषय | जैते पतिपत्नी की 
कामक्रीड़ा में दोनों एक दूसरे का एक तरह का 
भोग करते हैं दोनों को स्पशे सम्बन्धी सुख 
मिलता है इसे सहभेग कहते हैं। भोग उपभोग 
में मोज्यमोजकमाब एकतफों रहता है सहभोग 
में दुतफी, यही सहमोग की विशेषता है । 


कभी कभी सहभोग उपभोग भी बन जाता 
हैं । एक में काम की इच्छा हो और दूसरे मे 
काम की इच्छा न हो इस प्रकार एक की रुचि 
और दूसरे की अरुचि मे जो सहमे|ग की क्रिया 
की जायगी वह सहभोग न रहेगी उपमोग हो 
जायगी । क्योकि इस मे अरुचिवाल्ा प्राणी 
भोक्ता नहीं बनपाता। बलात्कार की घटनाएँ 
सहमोग नहीं हेँ उपभोग हैं । 

प्रश्ष- एक आदमी सुन्दर गान गारहा है 
उसके गान से लोग खुश हो रहे हैं और लोगों 
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की खुशी से गानेवाले का भी आनन्द बढ़ रहा है 
इस प्रकार दोनो ही आनन्दमम्न हो रहे है इसे 
सहमभोग कहां जाय या उपभाग ! 

उत्तर-- यह उपभोग ही.है क्यो कि दोनो 
का भोग एक तरह का नहीं है | छागों को 
सर्गीत का आनन्द आरहा है जब कि गायक को 
अपनी सफलता का आनन्द आरहा है-इससे मुझे 
यश मिलेगा, आदर मिलेगा, पैसा अधिक मिलेगा 
आदि । मतलब यह कि गायक कर्णसुख देने का 
आनन्द छे रहा है रूर्णसुख लेने का नहीं | 
सद््मोग में-दोनो का आनन्द एक ही जाति का 
होता है । मात्रा मे मरे ही सूक्ष्म अन्तर हो | 

प्रक्ष- गायक जो गाता है वह श्रोता के 
कन के समान गायक के कान मे भी जाता है 
इसलिये दोनो का सुख एक ही जाति का 
कहलाया | तब्र इसे सहभोग क्यो न कहा जाय £ 

उत्तर- दोनो को कर्णसुख है पर जैसे 
गायक से मिला हुआ क्णमुख श्रेता को है उस 
तरह श्रोता से मिला हुआ कर्णसुख गायक को 
नहीं है | सहमोग मे यह आवश्यक है कि दोनों 
एक दूसरे के विपय हो । 

अपने की विषय बनाकर अपना भोग करना 
स्वभोग है | एक आदमी अकेले मे गाता है और 
ख़ुद ही अपने स्वर का आनन्द छेता है दूसरा 
छहेतो ठीक, न छेतों न सही, वहखुद ही 
अपने गाने में नाचने मे मस्त हे यह स्वभाग है। 

हास्य-- आनन्द का उफान हास्य है। 
आनन्द का वेग जब इक्तदम इस ग्रकार उठता है 
कि भीतर समाने के। उसे जगह नहीं मिलती तत्र 
मनुष्य खिलउठता है इसी का नाम हास्य है | 

आशा- किसी इच्छित काय की मन मे 
बाठ देखना । 
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उत्साह- इच्छित कार्य करने की उमग | 

आइचये- सम्भावना से अधिक कार्य या 
वस्तु के अनुभव में आने से पैदा होने वाला भाव | 

रुचि के ये पाचों भेद जब्र विश्वद्वित के 
साधक होते है तत्र प्रेमरूप हो जाते है, जब 
विश्वहित के बाधक होते हैं जब मोहरूप बन 
जांते है, विश्वहित के अविरुद्ध जब स्वार्थ के लिये 
होते हे तब रुचि कहलाते है | 

आश्चय रुचि का भी भेद है और अरुचि 
भी, सम्भावना से अविक इच्छित कार्य में रुचि- 
रूप आश्चर्य होता है और सम्भावना से अधिक 
अनिष्ट कार्यमे अरुचि रूप आश्चर्य । आकस्मिक सुग्व 
से भी आश्च+ होता है और आकस्मिक दुःख से भी | 


मोह- विवेक्रहित आसाक्ति को मोह कहते 
| प्रेम मे विवेक रहता है इसलिये वह अन्याय 
। सड्रा नहीं देता । प्रेमपात्र के सित्राय दूभरों 
से दवंप करप्न को उत्तेजित नहीं करता जब कि 
मोह में यह विवेक नहीं रहता | मोह प्रेम की वह 
बिकृत अवस्था है जिस का एक भाग बहुत गहरा 
हो गया है और दूसरा भांग ह्वेप बनग्या है, 
कषायका मूठ यही हे द्वेष भी इस मोह का ही 


परिणाम है | निमित्त के भेद से इस के चार भेद है। 


|/ (४८ 


/ 


अर्थवोह- जीवन के लिये उपयोगी 
वत्तु या इन्द्रियविषयसामग्री या उसे प्राप्त 
कराने वाली सामग्री का मोह अथमेह है । जैस 
अन्न वलत्च 4 मोह या अन्न वच्न को प्राप्त करने 
वाले रुपये पैसे आदि का मोह अथमोह है । 
अथमोह को छोभ भी कहते हैं। छोमी कहने से 
अथमोही का ही ज्ञान हेता है | 


6 


नाममोह- हमारा नाम बढ़े, फैले, भले ही 
इस के लिये दूसरे की निन्‍्द। करना पड़े दूसरे.का 


भगवती की साधन। 
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उचित यश या आदर छीनना पंढे यह सब 
नाममेह है. | यदि न्यायश्राप्त यश का उपभोग 
हों यश की वेदपर ।नश्चह्वेत का बलिदान न हो 
ते। नाममोह नही है वह मानसिक काम है जो कि 
रुचिका भेद है । 

मोह के जो ये भद किये गये है. वे निममित्त- 
द से है मनेबृत्ति के भेद से नहीं। जैसे द्ेष के 
द आध मान छल मे मनोदृत्ति सम्बन्धी जातिमिद 
है वैसा अथमोह नाममाह आदि में नही है इसलिये 


हि प 


मोह को एक कपाय माना गया है जब कि दवेष के 
भेद को व मान छल तीनो स्व॒तन्त्र कपाय मनेि गये है। 


भे 
भे 


जातिमाह- धर्म, देश ग्रान्त नगर गछी, 
व्यवप्ताय, गुण, आकृति, रूप, परिमाण, कार्य, 
नाम, आदि के भेद से जातिभद को कल्पना 
अनेक तरह १ होती है । बिना किसी थिते के 
या खा के सिर्फ उपयुक्त बातो की समानता 
देखकर जो एक तरह का पक्षपात पैद[ हो जाता 
है वह जातिमोह है । 
कुलभोह- जो कुटुपत्री है, रिथ्तिदार है मित्र 
या सहयोगी है जिनसे किस्ती स्वाथवश या 
पर्चियवञ् एक तरह की आत्मीयता पैदा हो गई 
हैं उससे जो आसक्ति पैदा होती है वह कुलमोह 
है | कुलमोह मनुष्यों के साथ ही नहीं पशुपक्षियो 
के साथ भी हो जाता है । पशुपक्षी जब सम्पत्ति 
के रूप में स झे जाते है तब अथमोह होता है. 
जब साम्पत्तिक, सम्बन्ब गौण हो जाता है तब 
उन के धिषय में कुलमे'ह होता है | किसी किसी 
पा कि जे /< 
ह ला 5 मी प्राणी कुत्ता झुक मना की 
इतने प्यारे होते है ॥कि उन की मौतसे वन्‍न्हें 
आर्थिक क्षति का ही कष्ट नहीं होता किन्तु 
सन्ततिवियोग का भी कष्ट हाता है | बल्यावस्था 
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की एक बात मुझ याद आती है।कि हमारे धर मे 
एक बैल था जिसके साथ में खतन्त्रता से खेलता 
था, कभी उसकी पीठ परक्कमी गर्दनपर चढजाता 
पूछ से छठक जाता पर वह शान्त रहता मानो 
वह मुझे अपना बछड़ा ही समझता हो. | जब 
व्यापारिक असुविंत्रा के कारण वह बेचा गया 
तब मैं उसके लिये काफा रोया । यद्यपि बैल के पूरे 
दाम मिले थे परन्तु बैल धन ही नहीं थ कुटुमत्री भी 
था इसालिये उसका मोहअथ मोढ,नही कुलमोह था। 

प्रश्ष- इसे मोह क्यो कहा जाय प्रेम क्यो 
न कहा जाय /। है 

उत्तर- मोह में विश्वहिंत अहित, न्याय्‌ 
अन्याय का विवेक नही रहता प्रेम मे रहता है। 
इसलिये प्रेम है या मोह इसका विचार विवेक के 
आधार पर कर छेना चाहिये | यो तो पश्चुओं से" 
प्रेम भी हो सकता है और मोह भी । एक हिन्दू 
गाय को समाजोपकारी समझकर जब उस की" 
भक्ति करता है तब भ्रेम है, भूतदया से प्रेरित हो 
कर जब उस की सेवा करता है तब वात्सल्य है, 
अपना पालतू प्यारा प्राणी समझकर पक्षपात 
करता है वह किसी वा नुकसान कर आती है 
तो भी वह पीह नहीं करता तब कुलछभोह है, 
और उसे सम्पत्ति समझकर सिर्फ आर्थिक स्वार्थ 
की दृष्टि स उस पर भाव रखता है तब अथमोह है। 

विरक्ति- विश्वकल्याण के मार्ग में जो 
बाधक है उन्हें हटाना या उनसे हटना विराक्ति है। 
एक आदमी जनसेवा के लिये गहत्याग करता है 
इस प्रकार वह बाघका से हटता है तो यह 
विरक्ति है जैसी कि म. महावीर या म. बुद्ध ने 
की थी, और एक आदमी नीतिमंग करनेवाले 
अपराधी को दड ढेता है इस प्रकार बाघऋ को 


| 9. 


हठाता है यह भी विराफ्ति है। पहिली उपेक्षा 
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रूप है दुग्री चिकित्सा रूप है। 
न्यायाधीश नि.पक्ष न्याय करके अपराधी को जो 
दंड देता है वह चिकित्सा है | म. रामने रावण 
की जो दंड दिया वह भी चिकित्सारूप विरक्ति 
है। विरक्ति मे ढवेष नहीं हेतता किन्तु नीतिरक्षण 
का विवेक होता है इसलिय विश्ति का काये है 
कि जगत को और अपने को पाप या पापी से 
दूर रक्‍्खे । 


अरुचि- अरुचि के पाच भेद रुचि के 
उल्टे हैं | जैसे शन्द्रिय मन के अनुकूछ विपय में 
काम होता है प्रतिकूल विषय मे घछुणा । इसी 
प्रकार प्रतिकूडता का अनुभव अरुचि है। यथपि 
विरक्ति और द्वेप के मुल में भी प्रतिकूलता का 
अनुभव होता है पम्न्‍्तु ये भाव प्रतिकूलता के 
अनुभव रूप नहीं है किन्तु उस अनुभव के बाद 
होन वाले विशेष भाव हैं इन भावो से मन दूसरो 
पर असर डालने के लिये क्रिया*ल हो जाता है 
परन्तु अरुचि भे ऐसा नहीं होता । उसंम सिर्फ 
अनुभव ही होता है | जैसे मानलो हमे फ्िसी का 
दुष्ट काम देखकर उससे घृणा हुई । ऐसी घृणा 
थोगी या अहंत्‌ को भी हो सकती है इसमे कुछ 
क्रियाशील्ता नहीं है । परन्तु इसके बाद योगी 
अर्दत और संयमी में बिगक्ति पैदा होगी असथ्मी 
में द्वेष पैदा होगा । ये भाव अरुचि से भिन्न हैं। 

कभी कभी घृणा आदि भाव वषाय के बाद 
भी बने रहते है तब कषाय के फलरूप ये भाव 
कपायकिट्ट बन जति हैं उस समय ये कपायरूप 
ही बन जाते है ) 

घुणा- किसी चीज का अपने सम्पर्क मे ल 
रखने का भाव घृणा हैं । 

शोक- किसी दुःखपूर्ण घटना का ध्यान 
कर वरके दुःख का अनुभव करना शोक है। 
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चिन्ता--किती दुःखद घटना के दूर करने 
के सुबद धटना के पाने के विषय में दुःखानुभव 
करत हए विचार करना चिन्ता है । चिन्ता में 
भी दुःखानुभव होता है पर शोक से कम होता 
है और इसमे विचार की प्रबह्ता रहती है शोक 
में दःखानुनव की प्रबछता है विचार की नहीं। । 


भय-- अपनी असमर्थता का अनुभव 
करते हुए हानि की सम्भावना से किसी से दूर 
रहने का भाव भय है | घृणा और भय की बल्य- 
क्रिया कुछ मिल्ती जुलती होती है पर दोनो में 
काफी अन्तर हे | धणा में हम किसी को तुच्छ 
समझते है जब कि भय मे उसे शक्तिशाली समझते 
है कमी कभी एक ही वस्तु के विषय मे हमे घृणा 
और भय दोनो होते है | पाप से भय भी होता 
है और घृणा भी पर दोनों का रूप जुदा जुदा हैं। 
घृणा मे पाप को तुच्छ समझा जता है भय में उसे 
प्रबल समझा जाता है । 


प्रश्ष-- भक्तिमय में दूर रहने का भाव नहीं 
होता किन्तु प्रेम होता है निकटता की इच्छा होती 
है तब भय के दूर रहने का भाव क्यो कहा * 

उत्तर-- जिक्ष अश में हिकट रहने की 
इच्छा होती हैं उस अंश में भय नहीं होता जिम्त 
अंश में भय होता है उप अंश में दूर रहने की 
इच्छा भी होती है | गुरु की पूरी भक्ति करते हुए 
भी शिष्य बिना काम के गुरु के पास नहीं बैठना 
चाहता दूर रहता है कि कोई अशिप्ता न हों 
जाय गुरु को कोई कष्ट न हो जाय । यह भय 
विनय का फल है लेकिन दूर रहंन की वृत्ति इस 
में अवश्य है | भय तीजत्र नही है इसलिये दूर रहने 
की वृत्ति भी तीत्र नहीं है साथ ही विनय भक्ति 
सेबामाव आदि होने से यह भय कतैब्य में बाबक 
नहीं सिन्तु सावक ही होता है 


आश्रय के विषय में रुचि के भेद कहते समय 
कह दिया गया है | 

अक्ष-- रुचि या अरुचि 
को क्यो नहीं गिनाया 

उत्ता - छजा एक तरह की विनय भक्ति 
था आदर है इसलिये उसका संनोवेश प्रेम में हाता 
है अथवा जब्र बुग काय हो जाने से छाजित होना 
पड़ता है तब छजजा विष्ति में शामिल होती है । 
ठंजा रुचि अरुचि के समान मध्यम श्रेणी की 
दी किन्तु प्रभ आदि के समान उत्तम श्रेणी का 
भात्र है | छजा एक तरह का संयम है इसीडिये 
नि>ुज एक बडी भार गाली है । 





के भेद मे छज्जा 














प्रश्च-- बहुत से छाग छज्जा के मोरे 
व्यत्यान नहीं दे पति क्‍या इस नित्रेता का 
विन+ उ6। जाय ? 


उत्तर-- जिसको कुछ आता नही बह यदि 
व्याज्यान नहीं ढे पाता ते यह लणज्जा नहीं 
अज्ञन है। आता है फिर भी व्याख्यान नहीं दे 
पाता तो कछाहीनता है, व्याइ्पान कछ का काफी 
परिचय है फ़िर भी अप्ुक व्यक्तियों के सामने 
व्ाह्यान नहीं दे पाता तो यह विनय है | 
व्याल्याता का व्यास्यान देते समय अपने महत्त्व 
की कुछ अनुभय काना पड़ता है वह महत्व या 
0 ज्ञान का होता है या कलछाका या दोनों का, 
पल्तु जिन को इस विय्य की त्रटि का ध्यान 
रहता है व लेज्जित होंते हे वे अपने महत्त्त का 
जैतुभत्र नहीं कर पति इसलिये यह जिनय ही है। 
भश्न-- तब तो जो व्याख्यान देते समय 


उजाते है वे बिनयी कहलाय ओऔर जो जरा भी 
गहा छजाते थे अविनयी कहलाये | 














उत्तर--उत्तम श्रेणी का कोई भाव तभी उत्तम 


लक की साधनों 
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श्रेणी का रहता है जब उसके साथ विवेक हो, विवेक 
न हो तो जघन्य श्रेणी का बन जाता है, जेसे 
भक्ति मैत्री वात्सल्य, मोह बन जाते है, विशक्ति द्वेष 
बन जाती है उसी प्रकार छज्जा, जो कि प्रेम का 
एक रूप ही है, विवेक्शून्य होने पर मोह बन , 
जाती है। इसलिये व्याह्यान देते समय जो 
लजाते है वे व्रिनयी है माही नहीं हैं यह नहीं 
कहा जासकता | जिनके पास कुछ कइने को हैं 
और जा कहना जानते है फिर भी वे श्रोताओं, में 
गुरुजनों या विद्ानो को देखऋर छजाते है तो यह 
लज्जा विनय ही है जिनके पाम कुछ कहने को 
नही है और व्याख्याता कहलाने के लिये बोलते 
चले जाते हैं वे अविनय ही करते है | हा, 
गुरुजनों ने व्याख्यान करा सिखाने के लिये 
बोलने का अवसर दिया हो तो यह बात दूसरी 
है | मतलब यह कि लजाना विनय तो है पर 
उसका प्रयोग विवेकपूत्रेक आवश्यकतानुसार 
करना चाहिये | 

प्रइन (क) एक आदमी गाना नहीं 
जानता इसलिये गाने में शरमाता है (ख ) एक 
आदमी गाना जानता हैं पर उसे छोठा काम 
समझकर शरमाता है ( ग) एक आदमी किसी 
क्षाम को बुर काम समझकर उसके करने में 
शरमाता है । [घ] एक आदमी जीवन के 
आबब्यक्र कामो में भी शर्माता है जैसे विवाह 
शादी के काम मे, या सबके सामने भोजन करने 
मे भी शरमाता है इस प्रआर छ॒जा के जो ताना 
रूप है कया उन्हें विनय कइना चाहिये। 

उत्तर-( के ) बिनय है। अयोग्य योग्यता 
कल आसन पर नहीं बैठना चाहता यह विनय 
है । (ख) अभिमान है। परिस्थिति को देखते हुए 
यह काम करना उप्तका अनुचित हो तो फिर 
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- अमिमान न कहके उसे आत्मगैगव कहेंगे | आन्म- 
गैरव विरक्ति रूप हैं इसलिये उत्तम श्रणी का 
है।(ग) में विरक्ति है इसलिये विनय है ही | 
( घ्‌ ) जीवन के आवश्यक कामो में भी शरमाना 
बिनये है | दूसरा भोजन न करता हो और खुद 
भोजन करे-ते| इसमें थोड़ा भश्निय तो है ही। 
विवाह शादी की चचों भ जो शरमाते है वे इस- 
लिये कि अंपने गुरुजनों की बराबरी के पास 
पहुंचने में उन्हें सेक्गेच होता है। विवाहित हो 
जाने पर वे साधारण बालक बालिका नहीं रह 
जाते किन्तु माता पिता के समान गुइस्थ हो जांति 
हैं; जिनसे सामने शित्ष बनकर रहे उनके 
सामने कुछ बरात्ररी के आसन पर पहुंचने में 
बिनयी के कुछ छजा आती है ; पर छजा के साथ 
विवेक होना चाहिये। छजा शिथाचार तक ही 
सीमित रहे वह जीवन की महत्तपूर्ण समस्याओं 
मे आड़े न आवबे । जो छड़की में बाप के द्वारा 
बृंढेके साथ बॉधी जाने पर भी छब्जा के नाम 
पर कुछ न बोले और अपना जीवन बराद कर 
'छे उसकी छज्जा मृढ़ता है मोह है नित्रेच्ता है । 


लज्जा एक महान ग्रुण है, इसके द्वारा 
दसरें। की सुविधाओ का उनके सन्म्रान का, 
अपनी अनुचित क्ृतियों को दृ( करने का खयाल 
रहता है । हा, इसमें निर्रातधादी दृष्टि का पूरा 
खयाल रखना चाहिये । 

प्रश्न-ल्जा अगर गुण है तो दूँघट आदि की 
कुप्रधा भी उचित समझी जा सकेगी । 

उत्तर-नहीं, १-घूँघट मे अतिवाद है । २ 
अविषेक है जहा करना चाहिये वहाँ नहीं किया 
जाता 'जहाँ नहीं करना चाहिये बह किया जाता 
है । समान आदरणीय व्यक्तिये, में किसी के साथ 
किया जाता क्रिस्ती के' साथ नर्श किया जाता | 


क् 





मीन, 
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३-लैगिक विषमता है अर्थात नागैत्व का अपमान 
है। 9-व्यवहार मे असुविभा होती -है । ५--स्वास्थ्य, 
नष्ट होता है । इन बातो का विचार. व्यवहार 
काड भें किया जायगगा | 


साधारणतः. लज्जा रुचि अरुचि का अंग 
नही है प्रपभ का रूप हे इसलिये उसे मध्यम 
अणी में नहीं रकबा माक्ते मे शामिक किया । 

क्रोध-हेष के तीन भेटों मे यह पहिलछा 
है, इच्छानुतार काये न होने पर उसके लिये 
मन में आक्रमणऊारी क्षोम होना ओध हे । क्रोच मे - 
पूर्ण या आशिक सहार का भाव आता है-। 
इप्तलिये क्राघ भे मनुष्य मारने पीठने गाली देने 
स्वर को कठोर करके उसे अपमानित करने का 
कार्य करता है । 

प्रइन- क्रोध तो कभी कमी माता पिता पुत्र 
पुत्री शुरुमन आदि पर भी आ जाता है कभी 
कभी अपने पर भी क्रोष आता है ते क्‍या यह 
माना जाय कि इसमें किसी तरह का सहार करने 
का भाव है ? 

उत्तर- माता पिता गुरु आदि जब अपनी 
रुचि के विरुद्ध कोई बात कहते है तब यातो 
हमे नम्रभात्र से अपनी भूल समझकर काय करना 
चाहिये, भूलके लिये छज्जित होना चाहिये, अगर 
उनकी मूल हो तो उचित अवसर पर नम्रता से 
विरोध करना चाहिये, पर जब ऐसा नहीं किया 
जाता और क्रोव आ जाता है तत्र उसमे उन्हें 
अपमानित करने का साव है अपमान भी एक 
तखह का आशिक सहार है| हां, माता पिता 
गुरुनन आदि का कभी कभी सुधार के लिये 
क्रोंब आजाता है और जो जितना प्रिय हो उस 
पर क्रोध सी उतना ही अधिक्न आता है, परन्तु 
यह वास्तव में क्रेध नहीं है किन्तु ओघ की 























मंगवंती को साधना 
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कं 


कालिमा है जो मोह या वात्सल्य पर छग गई , है । 
यह क्रोध क्षणस्थायी होता है और इसके मुल में 
अविवेकी मे मोह ओर विव्रेकी मे वात्सल्य रहता 
है | फिर भी क्राध वी कालिमा वुछ अच्छी चीज 
नही है इससे जीवन में दाग तो लगता ही है 
इसलिये इसका कम से कम होना था न होना 
ही उचित है। 

यो तो हरएक कषाय बुरी है पर उन सब 
में ऋ्ध बहुत प्रबल है, यह मनुष्य को पापी तो 
बना ही देता है किन्तु अविनयी और असम्य 
भी बना देता है | क्रोध को अग्नि की उपमा 
दी जाती है यद्द बहत ही ठीऊ उपमा है, अग्नि 
के समान यह खुद को जछाता है और दृसरो 
को भी जछाता है | क्रोध शराब से भी बढकर 
नग।| है | जैसे शराबी से विनय विवेक्त संयम 
की आशा रखना व्यर्थ है अच्छे मनुष्य भी शराबी 
की हालत मे घोर दुजन और असम्य भी बन जाति 
है उसी ग्रका' क्रंघी भी सयम ब्रिवेक विनय आदि 
भूल जाता है। मनुष्य क्रोध मे क्या कहडालेगा 
ओर क्या कर डाछेगा इसका को£ भरोसा नहीं। 
इसालिये क्राधविजय पर सत्र से अधिक ध्यान 
रखना चाहिये । 

मान--मान शब्द का सीधा अथ तो है 
मापना, प्‌ृ८५ कषाय के रूपते जब इस शब्द का 
प्रयोग किय। जाता है तत्र उस्तक्ला अर्थ हंता है 
व्याफ्ि्व के माप में गड़बडी करना अथीत्‌ दूसेर का 
जितना व्यक्तित्व है उसको उससे कम समझना 
और अपना जितना व्यक्तित्व है उसको अभिक 
समझना, इस ग्रकार व्यक्तित्व के त्रिषय में पक्षपाती 
विचार रखना मान है। जहा माप में गड़बड़ी न 
होगी वित्रेक होगा वहाँ मान कपाय न होगी | जैसे 
मानले कोई आदमी वनवान है अधिकारी है या 


जज 
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शरीर से बल्वान है इसलिये वह अपने को महान 
समझता है और अच्छे से अच्छे समाजसेवी 
परोपकारी विद्वान को कुछ नहीं समझता, ऐसी 
हालत में वह आदमी मानी या घमडी है. पर वह. 
समाजसेवी बिद्वान सोचता है कि उस धनवान 
का या अधिकारी का वह अमिम्रान अनुचित है 
मुझे धन, अधिकार, या पशुबल के आगे झुकना 
उचित नहीं है. इसलिये वह अपने व्यक्तित्व के 
उचित मान का रक्षण करता है तो यह आत्मगौरव 
है मान कृषाय नहीं है । आत्मगौरव एक तरह 
की बिरक्ति है वह कभी चिकित्सा रूप भी होता 
है कमी उपेक्षा रूप भी । 8स समय वह जघन्य 
अणी वी मनेधवृत्ति न होकर उत्तम श्रेणी की 
बन जाती है । 


॥ ९ 


कोई कोई सन्त पुरुष गरीबों के यहा-बिना 
बुलागे या विना आदर - सत्कार के चले जाते है' 
पर अ््नीरो के यहाँ या 'समाज में साधारणतः 
जो आधिकार आदि के कारण बडे आदमी गिने 
जाते है उनके यह ब्रिना बुछाये नहीं जांति कुछ 
सनन्‍्मान की अपेक्षा रखेत हैं ते इस आलक्षगौरव 
कहेंगे | किसी के यहाँ बिना वुल्ाये न जाने का 
विचार इसलिये होना-कि जने से उसे कष्ट होगा 
उसका समय जायगा उसे पकोच होगा तो इस 
जगह शअ्ेम कहलाया । अगर इसालिये नहीं जाता 
है कि इससे उसके घनमद बलमद अधिकारमद 
का खुतक मिलेगी जोकि न देना चाहिये तो 
यह आलगौरब॒ होगा . इसे -विशक्ति 
(चिं।कत्सारूप ) समझना चाहिये । अगर इसका 
कारण छिर्फ एकान्त साधना है व्यथ ही लोगो के 
सम्पक्र में नपइने की भावना है तो भी यह विश्ति 
(उपेक्षारूप ) है. । अगर दूसरे के व्यक्तित्र को 
तुच्छ समझकर न जाने का भात्र है तो मान कपाय 


शघ५ ] 


सत्यासत्त 











(लत >नलन समन 


है | दूसरों की महत्ता समझते हुए भी, अपने धन 
अधिकार आदि-के कारण उसे तुच्छ समझना 


मान कषाय है, यां इस विचार से उसकी महत्ता ' 


न समझना कि इससे अपना व्यक्तित्व फीका पड 
जायगा, माने कषाय है । 


मोह और मान ये दो कषाये समस्त पापों 
के मल है। 


फ् > 

छल-अपना अनुचित स्वाथ सिद्ध करने 
के लिये किसी की अजानकारी की ओट छना 
छल है | मालिक की अजानकारी की ओट लेकर 
चोर चोरी करता है यह छल है, कोश साधु- 
बेष लेकर दुनिया को अजानकार बनाकर साधु 
आचरण नहीं करता है यह छल है, मन में 
कुछ और है पर मुँह से कुछ और कहकर 
अर्थात्‌ झृठ बोल कर दुष्वाध सिद्ध करना छल 
है चोरी विश्वासघर्त दंभ आदि सब छल के ही 
काय हैं | हा, जहां अनुचित स्वाथ न हो वहाँ 
अजानकारी की ओठ लेना छछऊ नहीं है। जैसे 
दो मित्र विनोद के लिये तास खल रहे है, दास 
के खेल में पत्तो का छुपाकर रखना पदता हें 
दूसरे को पता छग जाय तो ख का रस चला 
जाय यह अजानकारी का उपयोग छल नहीं है 
क्योकि इसमे कोर अनुचित स्त्राथ नहीं है। मे 
अपने घरू छड;४ झगडों को वाहर नहीं कद्दता 
क्योकि बाहर कहने से कौटुम्बिक कलह बढता है 
क्रोध की कालिमा क्राध की जिट्ठ बनती है तो इस 
प्रकार दुसरो की अजानकारी की ओठ लेना छल 
नहीं है क्योकि इसमे कोई अनुचित स्वार्थ नही है। 

मनोवृतियों के इन सब भेद प्रभेदों मे मोह, 
क्रोध, मान और 'छछ, ये चार ही मनोवृत्तियों 
ऐसी हैं जिन्हे कपाय कहते हैं भगवती अहिंसा 
की साधना के लिये इनका ह्याग करना चाहिये । 


दाम 
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इनके त्याग करने से मनुष्य संयमी बनता है | 

बाकी की मनोवृत्तियो में उत्तम श्रेणी 'की कुछ 
सयम रूप हैं कुछ असयम को रोकने 'वाली हैं 
ये आवश्यक है | बाकी मध्यम अणी की मनो- 
वृत्तियाँ जीवन चिह् हैं स्वाभाविक हैं क्षन्तब्य हैं | 
पाप इन में तभी है जब ये कषायरूप हो जाती 
है | फिर भी जहा तक बन सके अरुचि को'घठाना 
चाहिये क्योकि अरुचि से अपने को कष्ट होता है 
और दूसरों पर भी इससे दु.ख की छाया पड़ती है | 


चार कषायो मे मोह और मान हस्तकपाये 
है और क्रोधष और छल ये शरस्त्रकपाय है 
क्योकि क्रोष और छल से आधात किया जाता 
है और मोह और अभिमान क्रोध और छल फो ग्रेरित 
करते है, जैसे हाथ गरत्र को ग्ररित करता है। 
हाथ जैशा जोर छगायगा श्र उतने ही जोर से 
आघात करेगा उसी तरह मोह अभिमान जितने 
प्रबल हेंगि.. क्रोध और छल उतना ही तीजत्र 
होगा । मोह और अहंकार के दबा देने से ऋध 
और छल मी दब जाते है | 

तेज और छाया-उत्तम श्रेणी की मनोवृत्ति 
के दो रूप है तेन और छाया | जब उत्तम मनो- 
वृत्ति स्थिर होती है, उसके अनुसार हमारा जीवन 
भी बन जाता है तब उसे तेज कहते हें | अहँत 
योगी आदि के यही हुआ, करता है | परन्त जब 
उत्तम श्रेणी का मनोभाव स्थायी नहीं होता तब 
उसे छाया कहते हैं । छायाचित्र मे सफ़ेद कपड़े 
पर ही सब दृश्य दिखते-है पर - होता कुछ नहीं 
है इसी प्रकार उत्तमश्रणी की मने|ृत्ति क। क्षणिक 
अबिग होता है इसे छाया कहते है । जैसे मरघट 
में वशग्य आ जाता है और जीवन पर उसका 
कोई स्थायी प्रभाव नही पडता। जीवन की उत्त- 
मता तेज से है छाया से नहीं । 


भगवती को साधना 
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धारा और लहरी--रुचि या अरुचि जब 
स्थायी हो जाती है तब उसे धारा कहते है और 
जब अस्थायी होती है तब लहरी | छहरी जीवम्मुक्त 
योगी अहत्‌ आदि भे भी पाई जाती है बल्कि 
लहरी का होना आवश्यक भी है | जीवाथ जीवन 
के प्रकरण मे बतछाया है। कि आदर्श जीवन वही 
है जिस मे धर्म अथे मोक्ष के साथ काम भी हो | 
काम भी एक जीत्रार्थ हैं। यह काम जीवन्युक्त मे 
भी लहरी के रूप मे मयीदित होता है | हॉ, 
काम अगर धारारूप में हो तो मोह बन जाने 
का डर है इसलिये कामधारा से यथाशक्य बचने 
की कोशिश करना चाहिय | हास्य आगा उत्साह 
और आश्चर्य ये तो अपने सुख और दूसरो के 
सुख के लिये आवश्यक ही है | इनकी धाराएँ भी 
बुरी नहीं होतीं | हों, जब बहुत लम्बी हो जॉर्यें तो 
इन भे भी खराबी आ जाती है ।.एक बात को 
लेकर आप दिन भर हँसते ही रहे तो इसमे कुछ 
वेहूदापन आ जाता है | हो, रुचि जब उत्तमग्रेणी 
की बन जाती है तब उसकी धारामे भी 
बुराई नहीं रहती | जैसे विश्वह्वेत की आशा में 
मनुष्य जीवन-मर कार्य करता रहे, सफलता मिले 
या न ग्लि पर आगा न छोडे, उत्साह-भग न करे 
ते यह धारा भी उचित है । 
अरुचि की छद्दरी योगियो मे भी होती है 
पर धारा नही होती । जीग्न मे रुचि को जितना 
स्थान मिलना चाहिये उतना अरूचि को नहीं । 
रुचि सुखरूप होती है और अरुाचि दुःखरूप। 
जब को£ दुःख सिर पर आजाता है तब उसे 
भोगना ते पडता ही है पर उस मे अरुचि जितनी 
कम हो और जितने कम समय रहे उतना ही 
अच्छा । हों कोई कोई अरुचि, प्रेम य। विरक्ति का 
अग होती हैं वह योगी * संयमी आदि को भी 
आवश्यक है । जैसे मास से घरणा, यह बिरक्ति का 


अंग है किसी के ऊपर अन्याय अल्यमाचार हो या 
और कोई विपत्ति आजाय तो उसका शोक, यह 
ग्रेब का अंग है। मानवसमाज की मृढता दूर करने 
की चिन्ता, यह प्रेम का अग है, पाप से भय, 
और अप्रत्याशित पाप देखकर होने वाल आश्चये 
ये भी विरक्ति के अग है । इस प्रकार की अरुचि 
आवश्यक है | कोई जनसेवक विपत्ति में पडजाय 
और तुम्हे उसकी चिन्ता शोक न हो और इस 
निश्चिन्तता और अशोकता को तुम वीतरागता 
समझो तो यह दम या मूढता है। जनसेवा 
सदाचार आदि में जो जितना महान्‌ हैं और 
कार्यक्षेत्र की दृष्टि से अपने निकट है उसके दुःख 
में हमे उतना ही अधिक शोक चिन्ता होना चाहिये | 
अन्यथा उससे प्रेम का मंग होगा, देप होगा । 


इस प्रकार रुचि-अरुचि का जावन में 
आवश्यक स्थान है | खयाल इतना ही रखना चाहिये 
कि ये सीमासे बाहिर न होजेयि, प्रेम और 
बिराक्ति की तरफ झुकती रहे, कषायकिट्ट न ब॑नेन 
पाये, न कपाय की कालिमा इन्हें लगने पाये । 


किट और कालिसा-कपाय जब स्थायी 
हैं। जाती है तब बाहर से वह दिखाई दे या न 
दे उसे किट्ट कहते है और कषाय का जो क्षणिक 
आग है उसे कालिमा कहते है। कमी कभी 
कषाय किंटूट के ऊपर प्राणी प्रेम की छाया डाल 
ढेता है परन्तु इससे कपाय की बुर में विशेष 
अन्तर नहीं पडता । भीतरी या स्थायी देपादि 
जब तक निर्मुठ नहीं हो जाते तब तक मनुष्य 
कितनी ही सतरकंता से काम छे, किट्ट अपना 
प्रभाव दिखला ही देती है । हम सोचते है कि 
हमने तो ऐसा सद्ृवचहार किया फिर भी ,इसका 
बदला हमे क्यो नहीं मिलता ? पर बात यह है 
कि जहों कपाय-किट्ट है वहीं प्रेम की 
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छाया का कोई त्रिशेष असर नहीं होता | जहां 
हमोरे- शिष्ठाचार की सफलता न होती हो वहां 
यह देखना चाहिये कि हंममे कपाय-किट्ड तो 
नहीं है। अगर कषाय किट्‌ट हो ते शिष्टाचार वी 
निरथकता पर खेद न करके कपायकिट्ट को 
दूर करने का प्रयत्न करना चाहिये | जीणज्वर 
की तरह कपाय-किंट्ट जीवन की बहुत बबीदी 
करता है | 

कपाय-कालिमा एक प्रकार का आविग है | 
कालिमा किट की तरह हानिकर नहीं है. इसमे 
किट्ट की अपेक्षा असयम कम रहता है पर निर्ब- 
लता अधिक रहती है। आवेग मानासिक निबलता 
का परिणाम है | 


कालिमा किट्ट से कम खराब है इसका यह 
मतलब नहीं है कि उसपर उपेक्षा करना चाहिये। 
कभी कभी कालिमा किट्ठ से भी अधिक भयक्र 
हो जाती है । एक आदमी साधारणतः शान्त 
और सरल है, समझाने से अपनी भूछ जल्दी 
मान छेता है, पछताता भी है पर कपाय का अब- 
सर आने पर वह अपने के नहीं सम्दाल पाता | 
एमा आदमी क्रोध आने पर किसी का खून 
भी कर सकता है, मारपीट कर सकता है 
कठोर से कठओेर और विषैले वचन भी बेल 
सकता है, निनदा कर सकता है, अपमान कर 
सकता है, घर की चीजो की बर्बादी कर सकता 
है, अपना सिर फोड़ सकता है, किसी के शरीर 
या मन में ऐसे घाव कर सकता है जिनमे कमी 
ख्झ न आवबे, ऐसा आदमी अगर थोड़ी देर में 
शांत भी हो जाय तो भी अविंग मे जो अपनी 
या दूसरों की हानि कर चुका है उसे वापिप्त 
नहीं छा सकता । फूस की आग स्तर जल्दी बुझ 
जायगी पर अपनी क्षणिक ज्वालाओं से अगर वह 
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किसी प्राणी को जछा जाय या गाव में घरो को 
आग छगा जाय तो फूस की आग छुझ जांनि पर 
दूसगी जगह लगी आग न दुझेगा । यही कारण 
है कि व्यवहार में छोग कपाय-किटूट वांढे से 
जितना डरते है, कपाय-कालिमा वाले से भी उतना 
ही अथवा उतन से भी अधिक डरते है । 


कषायकिट्ट से तो असंयम सिद्ध हेता ही 
है,, पर कपाय--कालिमा भी अगर अधिक 
परिमाण में हो तो उससे भी असंयम सिद्ध हता है। 
किट्टकालिमा के निमिच्त से जीवन के पाच भेद 
हेते है---१. महापापी, २. पापी, ३ अधभपापी, 
४. पुण्पत्मा और ५. शुद्व पुण्यात्मा । 


१. महापापी- जिसमे किट और कपाय 
दोना बहुत मात्रा में हो । 

२, पापी- जिसमे किट्ट बहुत हो और 
कालिमा थाडी हो । 

३, अधपापी- जिसमे कि्ठ थे डी हो पर 
काबिमा बर्त हो । थे 

४. पुण्यात्म - जिसमे किट्ठ नहों या 
न हेने के बराबर हो, कालिमा भी थाडी हो । 

५, जुद्ध पृण्यात्मा- देने विल्कुछ न 
हो | यह सयमी जीवन का आदर्श है । बंडे बड़े 
महात्मा मी इस अणी मे नहीं आ पाते | फिर 
भी इसे कठिन से कठिन है| कहा जा सकता है 
असम्मव नही । 

किट और काढलिमा की तरतमता से इन 
पाच के असख्यात भेद हेते- हैं | 

प्रक्ष-- जंसमे किटूट अधिक है. पर 
कालिमिा थोडी है उसे सयमी क्‍यों न कहा 
जाय * कपाय को भीतर ठवाये रखने के छिये 


ष्रे 


सयम और मनोबल की आक्यकता होती है। 





| 


भगवती की साधना 


[ २४८ 





मनी अनजानी 5 अफिभभनमनन्‍जननओ- 3 ह+5 


उत्तर-- इसमे मनोबल की आवश्यकता तो 
है पर मनोबल के सिवाय जो -दूसरा कारण है 
वह संयम भी हो सकता है और असयम भी । 
अगर उस कपाय की बुराई जानकर उसने 
कषायांको दबाया है तो संयम है पर इस के होनेसे 
किट्ट अवश्य कम हो! जायगा, तब वह पापी से 
पुण्यात्मा की श्रेणी की तरफ झुक जायगा अथवा 
छोटे दर्ंका पुण्पात्मा हो जायगा, पर जिसेने 
कषाय को इसलिये दबाया है कि क्‍या करे कषाय 
प्रगट करने की ताकृत नहीं है, प्रगट करने का 
फल अधिक बुरा होगा इसलिये मौके पर इस 
कषाय का उपयोग किया जायगा, इस प्रकार 
कषाय को चरिताथ करने के लिये मौके की ताक 
में रहने वाला मनुष्य जो कषाय-किट्ट रखता है 
उंससे वह मने|बली ही-होगा पृण्यात्मा नहीं, उसे 
पापी ही समझना पडेगा | 
यहों जो मनोदत्ति के भेद बताये गये है वे 
सेयम असयम की दृष्टि से बताये गये है, ज्ञान अन्नान 
या छुख दुःख की दृष्टि से नही । संशय स्मरण आदि 
मन की अवस्था भगवती अहिंसा की साधना के 
अग नहीं है। हें, जहां ये ज्ञानरूप मनेदृत्तियोँ 
संयम या असंयम का फल होती है, वहां भगवती 
की साधना में विचारणीय हो जाती है । हम किसी 
कर्तव्य को इसलिये भूछ जाते है कि हमे उसकी 
पवीह नही है या हमरे दुःस्वार्थ मे बाधक है तो 
इस विस्मरण का कारण असंयम होगा पर अगर 
इसलिये मूलत है कि स्मरण-शक्ति कम है और 
जानने की बातो का बोझ ज्यादा है. तो इसे असंयम 
न कहेंगे | अहिंसा का प्रकरण होने से यहाँ मने- 
वात्ति के ज्ञान-सम्बन्धी भेद नहीं बताये गये है । 
अकषायता का रूप 
भगवत्ती' की साघना के अगो मे अकपायता 
मुख्य और मूल अग है | और इसे ही मन-साधना 
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क्दते है । मोह और छल, मान क्रोध, इन चार 
कपायो को बिलकुल दूर वर देने से अकषायता 
आती है। यच्रपि अकपायी में रुचि पाई जाती 
है फिर भी अरुचि से जितना बचा जाय उतना 
ही अच्छा | अकषायी मनुष्य किट्ट और कालिमा 
दोनो से रहित होता है । फिर भी जब तक 
संसार में असंयमी प्राणी है तब तक योगी के 
जीवन में भी कपाय-काछिमा का होना स्वाभाविक 
है पर वह तीत्र मात्रा मे नही होती और न भक्षण 
तक्षण के लिय होती है । कंषायकालिमा वही 
क्षन्तव्य है जहां वह चिकित्सा के लिये हो | 


सब से अधिक हानिकर है. कपाय-किट्ट । 
कषाय की वासना जितने अधिक समय, तक 
ठद्दरती है उतना ही अधिक दुःख बह जगत को 
और अपने को देती है । योगी मनुष्य मे एक तो 
कपाय पैदा होती ही नहीं है अगर कभी ,।पराफि 
के काय मे कषाय की कालिमा छगती भी है तो 
तुरंत ही छूठ जाती है । 


-» कषाय-वासना की तरतमता से हमोर जीवन 
के असख्य भेद है। दृष्टिकाड के पांचवे अध्याय 
में सिद्ध योगी, साधक योगी (लवसाधक अधे- 
साधक बहुसाधक ) भेद किये है उन योगियों में 
अकपायता की दृष्टि से भेद होता है । सिद्धयोगी 
को कपायकिडि नहीं रहती जब तक घटना हो 
तमी तक कषायकालिमा माछृम होती है । बाद में 
वह दूर हो जाती हैं या अधिक से अधिक एक 
घंटे मे दूर हो जाती है । बहुसाधक के कपाय- 
वासना एक दिन से अधिक नहीं रहती वह 
प्राथना के समय या सोते समय या घुबह उठते 
समय दिन भर की कपाय-वापतनाएं हटा देता है 
अधसाधक व्यक्ति सात दिन तक ही कषाय- 
वासना रखता है. । सातदिन में या सप्ताह की 
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ग्राथना आदि के समय वह कषायवासना को 
हटा देता है | ल्वसाधक अधिक से अविक एक 
बंधे तक कपाय-वासना रखता है । वर्ष में वह 
जिस दिन को सब से पवित्र दिन समझता है 
उसदिन या अपने जन्म-दिन पर वह पिछले वर्ष 
की कपाय-बासनाएँ दूर कर देता है। जो एक 
वषे से भी अधिक कषाय-वासना रखता है. वह 
लरूवसाधक भी नहीं है। वह इस दृष्टि से असयमी है। 


प्रश्ष-कषाय-वासना तभी दूर हो सकती 
है जब हम किसी व्यक्ति को या उससे सम्बन्ध 
रखनेवैली अनिष्ट घटनाको भुछा दे । पर भूछने 
ने भूलने का सम्बन्ध सयम-असयम से नहीं ज्ञान 
अज्ञान से है। किसी आदमी ने अन्याय किया 
और वह अन्याय हमे जीवनभर याद रहता है 
तो इसमे हमारा क्या दोष ? स्मरण-शक्ति की तीत्रता 
को हम क्या करे £ 


उत्तर-याद रहना कपाय-बासना नहीं है 
किन्तु वैर या मोह रहना कषाय-वासना है । ज्ञान- 
स्मृति एक बात है और आंचार-स्मृति दूसरी बात 
है । ज्ञानस्पृति से संयम-अस्॑यम का सम्बन्ध नहीं 
है जब कि आचार-स्मुति से सयम-असयम का 
सम्बन्ध है | यह ज्ञानस्ट्ति है या आचारस्मृति, 
इसका पता छगाना हो-तो यह देखना चाहिये 
कि उस स्ृति से कुछ कार्य करने की प्रेरणा 
अथवा कार्य न कर पनेका पश्चात्ताप होता हैं अथवा 
नद्दी होता | यदि होता हो ते समझो आचार-स्मृति 
६ न होता हो तो समझी ज्ञानस्वृति है। ययपि 
आचारस्मुति के मूल भ ज्ञानस्मृति है क्‍्याकि 
ज्ञानस्मति के बिना आन्ररस्मुति नहीं हो! सकती 
फिर भी ज्ञानस्मुति वहीं तक है. जहा तक स्मृति 
से मन में भक्षणतक्षण आदि के साव न आने 
पवि | रक्षणवक्षण आदि के लिये जो स्मृति 


होगी वह आचार-स्मृति कहलछायगी । इन 


भावनाओं से निरपेक्ष जा स्मृति होगी वह ज्ञानस्मृति 
कहलायगी । 


जैंस किसी न्यायाधीश ने अपराधी को दंड 
दिया उस मामले मे में गवाह था, अब जब मुझे 
उस घटना का स्मरण होता हैं तब मुझे उस 
घटना के विष्य मे कुछ कतेब्य नहीं माछूम होता 
है सिर्फ घारणा-शक्ति के कारण स्मरण होता है। 
परन्तु अपराधी को जब जब स्मरण होता है तब 
तब न्यायावीश पर ऋरेध भर आता है, अवसर मिले 
तो वह थोड़ा बहुत अपकार भी करे इसलिये 
उसकी यह आचार-स्व्वृति है। ज्ञान की धारणा 
से ज्ञानस्तृति होती है कषाय की वासना से 
आचारस्मृति होती है।किट्रकषायी न होने के लिये 
कषाय की वासना के त्याग की जरूरत हं 
ज्ञनकी धारणाके ल्ागकी जरूरत नहीं। 


प्रश्ष-पति-पत्नी के बीच मे आचारस्मृति 
जबन भर रहती है, रहना भी चाहिये तब क्‍या 
बसे कषाय किट्ट कहना चाहिय ? अगर ऊपाय किट्ट 
समझकर इसका ज्याग किया जाय तो जगत्‌ मे 
सहयोग का अभाव ही हो जायगा * दाग्पत्म ओर 
काटुम्बिकता नष्ट हो जाययी । 
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' उत्तर-- दाम्पत्म और कीटम्बिकता में कषाय 


ब्छ 
[4 दी चध 


की जरूरत नहीं है बहा प्रेम की-भक्ति, मैत्री और 
वात्सल्य की-जरूरत है । इनकी स्थिरता को तेज 


् 


कहते हैं किट्ट नही । तेज पाप नहीं है । 
- प्रेम और मोह 


भ्रश्न-- पर केवल ग्रेम से जगत का काम 
नदी चलछ सकता, वहा मोह ज़रूरी है क्योंकि 
प्रेम में निष्पक्षता या न्यायपरायणता आवश्यक है 


3, 


पर निष्पक्षता में घनिष्ठटता नहीं हेती और 


शक 
के 





भगवती को साधना [ २५० 
घनिष्ठता के बिना कैठुम्बकता या दाग्पत्म नही रह . कर्तैब्य-परायणता के छिए घनीमूत प्रेम ;की 
सकते | पूर्ण निप्पक्षता के होने पर प्रेम विश्वप्रेम जरूरत है-मेह की नहीं | इसलिये अकषायी 
बनेगा | अगर पत्नी, पति के विषय में या ' पति, मनुष्य कोटुम्बिक क्तेन्य-्परायणता का पार्विय 
पत्मी के विषय में वि्ञ-्प्रेम के समान ही प्रेम दे सकता है | उसकी कतैन्य-परायणता अगर 
रक्‍खे, उसके &ु:ख में वह उतना ही दुःखी हो पायी $ वो उस हर विडाज वो उसे 5 
जितना विश्व के किसी प्राणी के विपय में दुःखी 
रे ही पति हम तेज कहेगे। 2. 37 

हुआ जाता है तब कया ऐसे उथले प्रेम से पति- 
पत्नी, मित्र, पिता:पुत्र,,गुरुतशिष्य का शिता रह... अश्व- प्रेम और मोह में जो आपने अन्तर 
सकता है / इसके लिये ते स्थायी पक्षपात, बतलाया है उसको ज़ानलेंने के चाद मलुप््य प्रेम 
चाहिये जिस आप मोह-किट्ट कहेंगे तब बतलाइये से सन्तुष्ट नहीं हो सकता, प्रेमी. की अपेक्षा वह ि 
कि अकषायता और कौद॒म्बिक कर्तव्य-परायणता , मोही को ही अधिकू पसन्द करेगा:। विश्वसनायता 
इन दोनो का समन्वय कैसे हो ».. ' भी प्रेम की अपेक्षा मोह मे अधिक है। मोह- , - 

उत्तर- कौटुम्बिकता स्थायी विनिमय के “5 पत्ती ते! अच्छे बुरे सब-कामी में, हमारा 
सिद्धांत पर खड़ी है. और ' इसमे विनिमय का” मा व जा । 

[3 पः 4 (रस ४ 

७ नही अमाप है। साप-विनिमय में पर ही अधिक, विश्वास कर सकेगा इसी. प्रकार 
देने लेने में बराबरी वा विचार खखा जाता है। 
क्षम मिड तो कम देना, जापक गिशे सो अधिक पत्नी को भी मोही-पति अधिक पसन्द आधयगा 
देना-- ऐसा हिसाब रहता है। व्यापार, नौकरी” “पति तो 'जब देखे तब उचित-अनु चित का 
आदि मे माप-विनिमय देता है। पर अमाप्ः "रे करता रहेगा, मोही- अन्धपृक्षपाती दोकड 
विनिमय मे ऐसा दिसाब नहीं देता | वहा एक-- + दस्त में उस की रक्षा करेगा-| इससे आाद्म 
दूसरे के प्रति समपण हवाता है | पति-पत्नी एक, होता है कि दपत्म ,और कौइम्बिकता के लिये 
दूसरे को समपण करते हैं । समर्पण के बाद | की अपेक्षा माह अधिक उपयोगी है । 


हो सकता है कि पत्नी को पति से कम मिंठे._ . “उत्तर- भगवती की साधना' स्वार्थ-परायणता ” 
या पति को पत्नी से कम मिले पर कम , मिलने से नहीं स्वपर-कल्याण?स होती है| इंसलियेहरएंक * 


के कारण वे देने में कमी नही, कर सकते | कोई आदमी को बुराई के कार्य ' मे अपने -छुठम्बियो 
विश्वप्प्रेमी जिन ज़िन से विनिमय के आधार पर, श्रुज्ञी आशा न रखना चाहिये बरे काम 


बंधा हुआ है, उन उन की विशेष सेवा करना 

शक 0; की विशेष सेवा करना कुटम्बजन विश्वासपात्र न हो यह विश्व के लिये 
उसका कतेब्य है । यह विशेष कतन्यपरायणता और पक 

मेह नहीं है, प्रेम है । मोह तो उस आसक्ति को, | न कं लिया कोल हो है. 
कहते हू जिससे ग्राणी दूसरे प्राणियो का भक्षण रहगई प्रेम को अपेक्षा मोहें में अधिक विश्वसनीयता 
या तक्षण करने को तैयार हो जाता है । घनी- या अधिक उपयोगिता, सो मोह की अपेक्षा प्रेम , 
भूत प्रेम का नाम मेह्द नहीं है, | कौठुग्विकू._ ही अधिक उपयोगी और विश्वसनीय है | 


घ् 


श्५१- ; ॉ2.. 


संस्पासर्त' 








मोह तो एक आसाफि दै-भूंख है ।भूख बुझ- 
जाने पर या कोई दूसरी अच्छी चीज़ मिलजाने पर 
मोह नष्ट हो जाता है या शिभिल हो जाता है 
जब | प्रेम बना रहता है वह कतेन्य की 
उपेक्षा नहीं। करता,। रावेण को मन्दोदरी से मोह 
था इसलिये सीता के देखते ही वह शिथिल हो 
गया और वह सीता को चुरा लेगया | किन्तु 
राम सीता में' परस्पर प्रेम थां-मोहं नदी था, 
इसलिये रावण की असीम साम्राज्य-लक्ष्मी देख॑ 
कर भें सीताजी का गुम प्रेम कूम न हुआ और 
रामचन्द्र जी भी सीताजी की रक्षा के लिये एक 
'बड़ें सम्राट ले भी मिड पंडे, किल्तु ग्राणो की बाजी 
लगाकरे'भी जिस सीता को लाये उसे प्रजानुसञ्षन के 
लिये छोड भी 'सके, और- छोड़ने पर भी 
वफादार रहे, उनने 'साता को दिल से न 
हटाया; यज्ञ के लिये सहंघर्मिणी की आवश्यकता 
हुई 'तो। सीता की. मूतिः रक्‍खी पर दूसरा विवाद 
न कियी। प्रेम और मोद में क्या अन्तर हैं यद्द 
बात में, राम और रावण की भनोवृत्तिके भेद से 
समंशी जा सकती है। प्रमी-राम कतनन्‍्य-परायण 
रहें, विश्वसनीय रहे, अपना भी मंत्र किया, जगत 
का भी भरा किया; मोहौ-रोवण न' विधसनीय 
रहा न कर्तव्य-परायण, श्वय'नछ्ठ हुआ, हजारों 
का नाञ् कराया । इसल्यि ब्रेम स्वग है मोह नरक है| 


ग्रन्न--अत्येक प्राणी गुण दोषों का पिंड हैं, 
सभी से अपराध होते हैं उनका बहाना निकाल 
कर कोई भी पत्नी पति से घणा वर सकती हैं 
या पति पत्नी से घणा कर रुकता है -कि मे तो 
प्रेमी हु भोही- नहीं- हूं. इस्ाल्यि - मोहवरशा हो .कर 
दोपो का पक्ष नहीं लेसक्ता इंसे प्रकार प्रेम बंधे 
यदद निःपक्षंता दाग्पल को नष्ट ही कर देगी । 


उत्तर- यहा प्रेम नहीं है, छल नामक 


कर्षाय-किट्ट है; अपने को प्रेमी कहलेना ' एक 
बात॑ दे पंर भेमी होना "दूसरी बात है| दाम्पत्ल 
या" कौटुम्बिकेता या मिन्नंता में काई अपने: मित्र के 
बुरे काम का विरोधी हो सकता हे, पर जंपने 
मित्र का विशेषी नहीं हो सकता । मन्दोदरीने 
रावण के बुरे काम का विरोध किया पर रावण 
की सेवा नहीं छोड़ी । हाल के रावण का 
अपरोध इतना बड़ा था कि मन्दोदरी अगर अपनो 
पुनर्विवाह करलेती तो भी वह क्षेग्य दोती पर ' 
उसने यंद्द नहीं। किया तब जीवन को छोटी छोटी. 
भूल दिखाकर के भ्रेम कम करना या छोड देना 
पूरा दंभ है-छल -है। प्रेम पाप भे सहायता 
करने कं भेरित नहीं करता पर अपने कतेब्य 
के उत्तरदायित्व को नहीं भूछने देता | ; 
जद प्रेम है वहाँ न्यायपरायग़रता और 
वं(टग्बिक उत्तरदायित्र इन दोनो का निर्वाद्द 
बेस होता है यद्द बात कह्याणी देची की कथा_ 
से साफू हो जायगी। ५ 


कंस्याणी देवी को-फेया 


पुराने समय में भारतंवर्ष भें कल्याणी देवी 
नाम की एक विदुषी महिला रहती थी। उनके 
पति का नाम था जारदाचरंण'। वे रांज-परोहित 
थे, राजकाीष की तरफ से उन्हें काफो पन 
दिल्ता थ।। दोनों बड़े मजे भें रहते थे। पति 
पक्ती का अधिकांश संभय विद्या ब्यासिग मे आराम 
से कट जाता था | बुछ 'दिन बाद रोजदबीर में 
एके म्ह्वप आय जिनने अपने, अरुभव और 
विचार से सरवती की 'उपासना नयी थी ।'उसे 
संमय के रिवाज के' अनुसार दोने। मे बाद हुआ 
और देश' में कोश बडा विद्वान न होने से'कंल्याणी 
देवी ही मध्यस्थां बना३ गई । कल्यांणी देवी को 
यह बात जची कि महर्षि का पक्ष दी सच्चा सिद्ध 


जी लि 
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हुआ है। एक तरफ पति.प्रेम' था दूसरी , तरफ 
सत्य था पर प्रेम" सत्य ' और न्याय मे बराधक.न 
हु, इसलिये कल्याणी .ढेवी ने- महर्षि-की दी 
पिजय. घोषित की | 

राज्य का ऐसा निम्न था.कि जी राजपंडित 
को जीत ढेगा बह राजपंडित माना ज़ायगा। 
इसलिये महर्षि राजपेडित माने गये । परन्तु महर्षि 
ने जिनका नाम सत्यशरण था, कहां---अगर 
शारदाचरण-सत्य को स्वीकार कर मेरे पास 
दाक्षा ले ले ते में उन्हे ही भजपंडित, बना[ऊँगा | 
अभिमानी शारदाचरण ने यह बात स्वीकार न 
की । और लज्जावश वे नगर छोड़कर जगछ में 
जाने लग | कल्याणी देवी भी साथ चलने छगीं | 
शारदाचरण ने कहा---तुम्दे जेगल मे चलने की 
'कोई जुरूरत नहीं है, पराजय मेरा हुआ है. न कि 
तुम्हारा | 

कल्याणी ने कहा--मेरे देवता, नारी के 
_पराजय होने की जरूरत नहीं है | पति की जय 
ही 'उसकी जय दे पति का पराजय' ही उसका 
पराजय है | और फिर जो कुछ सीखा है वह 
मैंने आपदा से सीखा है आप मेरे पति भी हैं 
और गुरु भी। 

शारदावरण- यदि ऐसा था ते तुमने 'मेरा 
पेंराजय घोषित क्यें। किया ! 

कंल्याणी- मे आपका पराजय धोषित कर 
रही हूँ यह मुझे खुयाल ही नही आया | मुझे तो 
यही ख़याक आया कि सन्‍थ के आगे में 
झुक रही ' हूँ, में अपन! ही परालय घोषित 
कर रही हैं । 

शारदाचरण-- ते तुमने - महर्षि' के पास 
दीक्षा क्यों न ले ली कदोचित्‌ महर्षि तुम्हें ही 
राजपडिता बना देते । 
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, 'कल्याणी- शजपडिता >बर्नने _ की” अपेक्षा - 
आपकी अनुचरी ( पीछे पीछे चलनेवाली )'चनने 
में मुझ्षे अधिक सुख है- मेरा कतब्य भी यही दे 
धर्म की भी यही भाज्ञ है। .. । 7. 


ढेगे के, आवागमन से रहित एक जगह में 
जाकर वे देनों तपल्री की तरह. रहने "लगे । 
जंगल के फल-कन्द-मूल आदि खाकर गुजर करते 
थे, वलक़क पद्विनृते थे । एक - झोपड़ी 'बनाकरे 
रहते थे | झापड़ी को स्वच्छ रखना, उसके चारो 
रफ जो ऑगन बनाया गया था उसे साफ रखना, 
फूलो की क्ग्मारियों में पानी देना, फल-मूल लेने पति 
के साथ जाना, उन्हे. अच्छी तरह ' पी में संजाकर 
पति को परोसना, बचे हुए. समय “में तत्वचर्चा 
करना, काम करते समय भी हँसी-विनोद से पति 
के विषण्ण चित्त को प्रसन्‍न रखना, ये सब काम 
कल्याणी देवी उत्साह से करती थी । 'कल्याणी 
देवी ने ही मुझे पराजित घोषित किया! 'इस बांत 
लेकर शारदाचरणके मन में जो एक, शल्य' था 
वह कल्याणीदेवी की सेवा-परायणता' और प्रेमी 
जीवन से दुर है| चुका था और जब एक बार 
तीन दिन को शारदाचरण बीमार पडे तब 
केल्यार्णादित्री ने जो दिन-रात *अटूठ सेवा की 
उससे शारदाचरण का मन 'त्रिलेंकुल /पिघछ . गया 
और उनने रोते राते कहा कि , तुम्हारी निष्पक्षता 
के कारण तुरदारे प्रेम पर मुझे, अविश्वास हुआ 
था किंतु उस भूछ की अब मुझ' गहा पश्चात्ताप 
हो रहा है ।' ३ 
कल्याणीने' समझा मेरी तपत्वा फल गई। आज 
प्रेम'की पूरी जय हुई | उस जंगल भे जब 
ये दम्पति ख्जन परिजन वैभव आदि से- रद्िित 
जीवन बिता रहे थे और शारदाचरण के तीन 
दिन के रूंचघन के बाद जब कल्याणेंदवी ७हूं 
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पध्य दे रही थी उसी समय मनुप्यो का कलकल 
सुनाई दिया'। कोई - कह रहा) थी इधर इधर- 
कल्याणी 'ने देखा कि वह एक नब्राह्मण-कुमार है 
जिसे कि उनने उस दिन राज॑सभा मे महर्षि 

साथ देखा था। उस के पंछि पंछि ही 
ब्राह्मण-बटुकों के साथ खुद महषिजी चले आते 
थे | कल्याणी ने उन्हे बैठने के लिय तृणासन 
देते हुए कहा--महाराज, हम गुरीब छोग इस 
जगरू में आपका और क्या स्वागत कर सकते है £ 


महषिने कंहा--बेटी, तुम्हारी इस गरीबी पर 


हजारों राज्यवैभ्व “न्यौछावर किये जासकते हे ।- 


कीचड मिले पानी में शक्कर डालने से मिठास तो 
आयगी पर वह शुद्धज़ल की बरांबरी न तो खाद 
में ही कर सकता हे न खार्थ्य में ही। तुम्हें इस 
जंगल में जो घुख मिला है वह राजाओ को भी न 
तो राजासंह्ासन पर मिल सकत। है न रणवास 
में | उसमें कितनी ही शक्कर पडी हो पर कीचड़ 
सारा मजा किरंकिरा - कर देता है” और उस में 
जो रोगोत्पादक कृमि 'होते है उनका विचार 
किया जाय तो दुःख के पहाइके आंगे सुख कण 
सा द्दी दिखाई देता है । 


कल्याणी ने ।विनियपर्ण जा के कारण सिर 
झुका लिया किन्तु महर्षि कहते ही गये--- 
बेटी, एक दिन तने राजसभा में>अपने पति 
का पराजय धोषित किया था किन्तु आज में 
अपना पराजय धोषत करन के [लय इस जगल 
में आया हू । 
कल्याणी ने कहा-महाराज, यह... आपकी 
, नम्नता है | उस दिन जो सत्य माछूम हुआ वह 
अपने विरुद्ध हेनि पर भी मैंने स्वीकार किया 


अगर में ऐसा नः करती तो मेने" सत्य की- अबहे- * 


लना करके पतिश्म्रेम के बदले पति-माह ,,का 


परिचय दिया होता । पति-माह से मैने पति को 
भी खोया हेता और सत्य को, भी खोया होता ॥ 
'पति-प्रेम स,आज दोनो को पाया है| : *-- 


महर्षि- इसीलिये तो कहता हूं कि उस 
दिन तेरी ही जय हुईं थी पर मेरा पराजय हुआ 
बज हा 

कल्याणी- नहीं महाराज, अगर आपकी 
जय न हुई होती तो उस दिन आपकी जय कभी 
घोषित न करती । मेरा क्या ? में तो उस्र दिन 
मध्यस्थ थी-वादी-गप्रतिवादी नहीं, इसलिये मेरी जय 
क्या और पर्राजय कया ? 


»... महर्षि--निःसंदेह उस दिन शब्दवाद में मेरी 
जय थी पर -अथवाद मे तेरी ,ही जय-हुई । 


प्रेम और मेह में क्या अन्तर है यह बात 
में जीवन भर वब्दो मे ही कहता रहा हु पर 
तले उसे जीवन मे उतार कर बताया | जीवन 


, की परीक्षा भे में उतना उर्त्ताण नहीं हुआ 
, जितनी त हुई है । जिस [दिन से तुम दोनो ने 


घर छोड़ा उस दिन से में और मेरे शिष्य गुप्त 
रूप से तुम्हारी गति-वित्रि पर बराबर ध्यान देते 
रहे है। कल जब शारदाचरण की बीमारी और 
तेरी सेबा-परायणता के मुझे समाचार 
मिले तब तेरा पुृण्य-तेज, मेरे लिये 
असहय हो गया और आज रोता हुआ उसी 
तरह मैं चला आ रहा हूँ जैस कोई बाप अपूने 


बेटी-बेटों के लिये दैाडा आ रहा है। | 


इसी समय भारदाचरण झापडी में से धीरे२ 
बाहर आये और महर्षि को चरण-वबंदना करके 
बेलि-गुरुदेव, उस, दिन में शब्द से पराजित 
;ढँआ था आज अर्थ से पराजित हो रहा हूँ 


७५ 


इसलिये में आपके। अपना गुरु मानता-हूँ । प्रेम 


भगवती की साधना 
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और मेह का अन्तर तो कल्याणीदेवीं ने अपन 
जीवन से बतल। दिया पर उस अन्तर को परखने- 
वाले जगत मे कहा है ? आए उन्हीं" पारखियो मे 
से है। आपको गुरु बनाकर आज मै कताथे हो 
रहा हूँ । 

महर्षि- बेठा, गुरु बनाकर कोई शिष्य 
कृताथ नहीं हेता वह इताथ होता है गुरु- 
दक्षिणा देकर | 

शारदाचरण- गुरुदेव | आज मेरे पास क्या 
है जो आपको ग्रुरु-दक्षिणः में दूँ १ फ्रिर भी 
जो कुछ मेरे पास सबस्त॒ कहलाते छायक हे। वह 
आप माग लीजिये | 

महर्षि- एक दिन वादी बनकर मेने 
तुम्हारा वह घर उजाड़ा था आज यह घर 
उजाडता हूँ । गुरु-दक्षिणा मे तुम्हारी यह झेपड़ी 
ले लेता हु । ' 

कल्याणी- गुरुदेव * | “ 

महर्पि---- नहीं नहीं; अब “मै कुछ न 
सुनूगा | तुम छोग:इसी समय मेरी जपडी मे से 
निकछ ज।ओ और अपने पुराने घर में चछे 
जाओ।। वहा तुंग्हारा सारा वैभव तुम्हारी बाठ देख 
रहा है। कुछ मुद्ठी-दो-मुट्ठी मेरा भी उसमे 
- शामिल हो गया है | है; 

कल्याणी- पर ये बामार जो है, गुरुदेव ! 

महर्पि- रहने दो, तुम देसनों के लिये दो 
पाछाकिया तैयार है | जाने मे कोई कष्ट न हाग! | 


कल्याणी को आखो मे आसू भर आये 
शारदाचरण ने भी आखे पेछी, महर्षि बडी कठि- 
चता से आसू रोक पाये । भरे गे को साफ 
करते हुए उनने कहा- बेटी, प्रेम और मेह में 
आकाश पाताछ का अन्तर है। पर रंगरूप में 
उनसे कैसी असाधारण समानता है 
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कल्याणी गढछा भर जाने से कुछ बोल न 
सकी । उसने गुरुदेव के पैर छुए और विदा ली । 
महर्षि ने उसी सुख-दुःख के साथ कल्याणी को 
विदा किया जैसे बाप बेटी को बिदा 
करता है। न्‍ 

प्रेम कभी कभी कठोर माढूम होता है. पर 
भीतर कोमल से कोमल होता है । प्रेम की वह 
बाहिरी कठोरता जगत की खुब्यवस्था के लिये भी 
उपयोगी हेतती है और प्रेम-पात्र की भी उन्नति 
करती हैं। यह बात एक प्रेमी-पिता। की कहानी 
से भी स्पष्ट हो जायगी । 

..प्रेमी-पिता 

पुराने ज़माने मे भारतवर्ष मे एक विहान्‌ 
रहते थे जिनने अपने पुत्रको ख़ब पढाया था यहाँ 
तक कि आसपास के सब विद्वानों _ को वह बाद- 
विवाद में हरा देता था | पिता चाहते थे कि वह 
अभिमान में आकर अपनी उन्नति का द्वारु बन्द 
न करदे इसालेये समयसमय पर उसकी न्रेटियों 
बताया करं। भरे । जब बेठा कर्मी नादानी कर 
जाता तब उसे झिडक भी देते थे | वे चाहते थे 
कि यह कोर पडित ही न बने किन्तु विचारक 
भी बनें; व्यवहार-कुशंल “भी बने, विवेकी और 
सयमी भी बेने इसलिये भी उसके दोष दिखाते 
रहते थे | बेटे के यह माद्म होता था कि में 
छोटी उम्र मे ही बडा विद्वान हो गया हूं इसलिये 
पिता ईष्यो करते है । मेरा <श उन्हें सहन नहीं 
होता । इसलिये वह अपने विद्वान्‌ पिता पर क्रुद्ध 
रहता था । एक दिन उसने सोचा कि रात मे मैं 
पिता से कहूंगा कि या तो तुम मरी निन्‍्दा बन्द 
करदो नहीं तो मे तुम्हें मार डाछगा । 

इस विचार से जब वह अपने पिता के 
शयतागार पर पहुँचा तो भाछम हुआ कि माता-पिता 


कण 
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बनी निजता. 


दोनो जाग रहे है और कुछ बाते कर रहे है। 
बात सुनने के लिये यह चुपत्राप द्वार पर खा 
हो गया । माता पिता से कह रही थी-तुम लड़के 
की छेड़खानी क्यो करते रहते हो? जब देखो तब 
उसकी भूल ही बताते रहते हो ? मैं देखती हूं, 
इससे वह सदा अप्रसन रहता है | ऐसे होश्यार 
लड़के से तुम प्रेम क्यो नहीं करते ! 

पिताने कहा-तुमने कैसे समझा कि मे प्रेम 
नहीं करता, प्रेमकरता हू तभी तो उसे डाठता डप- 
ठता रहता हूं । मुझे डर है कि उसमे अहकार न 
आजाय, वह अपने को सर्वज्ष न समझेन लगे, 
अपने मुँह से अपनी तारीफ न करने छंगे । इन 
दोषो से मनुष्य का +्कास रुक जाता है, वह 
यश छठने जाता है, पर यश के योग्य होने पर 
भी वह यश के बदले निन्‍्दा, और हँसी पाता है, 
वह सनन्‍्मान छूटने जाता है पर घृणा और अपमान 
पाता है । सनन्‍्मान और यश दृूसरो के दिये हुए 
ही अच्छे होते है । इनकी छीनाझपटी से ये नही 
मिलते और जो कुछ मिलते है उनमे स्वाद भी नहीं 


४ 


रहता बल्कि, उनके सम्पर्क से पुराना यश और 
मान भी बेस्‍्वाद हो जाता है इसीलिये मैं उस पर 
अकुश लगाता हूं । मे चाहता हू कि वह मुझ से 
भी बड़ा विद्वान और सयमी बने । यह तभी हो 
सकता है जब वह मेरी सारी बते जल्दी से जल्दी 
सीख्छे. मेरे बाद कुछ अपनी कमाई भी करे | 
इसीलिये मै उसे जीवन की और. बिहवत्ता की 
त्रुटियाँ बताया करता हूँ । ऐसा न करूगा ते। 
तुच्छ विद्या में ही वह झृतकृत्य मानकर अपने को 
नष्ट कर लेगा । , 

विद्वान्‌ बेंटेने- जब्र॒ पिता के इस गुप्त प्रेम 
का पता पाया तब उसका मन पश्चात्ताप से ;जलने 
लगा । द्वार खुल्बाकर वह पिता के: चरणों पर 
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गिर पड़ा और अपने मानसिक पापका प्रायश्रित्त 
मांगा | बाप ने कऋह्ा-बेटठा | अगर सच पश्चात्ताप 
हो जाय, ऐसा पश्चाताप जो उस पाप की छेश 
मात्र भी पुनरावात्ति न होने दे और किसी भी रूपमे 
न होने दे तो अछग प्रायश्रित्त की जरूरत नहीं, 
रहती | 

मतलब यह है कि प्रेम स्वपर-कल्याणकारी 
होता है । हों, प्रेम करना और प्रेम पहिचानना 
देने ही कठिन है । मोद, सरल और-आकपक 
है पर अन्त में उससे दोनों का नुकसान दोता है। 
मोहिनी माता के दृष्टान्त से यह बात स्पष्ट हो जायगी। 


मोहिनी माता 


एक नगर मे एक विधवा ञत्री रहती थी 
जिसका एक ही छडका था । एक तो इकलौता 
बेटा फिर दूसरा कोई सहारा नही, इसके अतिरिक्त 
मोहिनी मूढ़ भी काफी थी इसलिये उसे अपने 
लडके का गहरा मोह था। निरंकुश रहने से 
छडका उद्दद होने लगा | जब वह कोई बदमाशी 
करता और पडेोसी उल्हना देते ते वह लड़के 
के अपराध का तिचार किये ब्रिना पडोमिया रो 
लड़ने छगती | अगर' पड़ीासी इतना प्रभावशाली 
हाता कि उक्ष्से छडना कठिन होता ते वह 
लडके को अचल से ढक्रकर रोने लगती. । इस 
प्रकार कहीं जीम चछाकर और कहीं आसू दिखाकर 
वह पडेोसियो को हरा देती और अपने लडके पर 
आच तक न आने देती | 


परिणाम यह हुआ कि लड़का चोर, 
बदमाश और कूर हो गया । और जवानी' के 
प्रार्म में ही वह रडीबाजी भी करने छगा | 
उसंकी प्यारी केशया से जब एक दूसरे' आदमी' 
ने सबन्ध जोश तो इसने उस आदमी का और 
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बेश्या का खूब कर दिया | जब सरकार से उसे 
मृद्युदण्ड मिला और अधिकारियों ने जंब दृण्ड 
देने के समेय उसकी अन्तिम इच्छे जानना चाही 
ते उत्तेन माता से मिलने की इच्छा प्रगट की। 
जश्व में उससे मिलने आई ते उसने माँ की 
नाक क्राठ ली और कहा, “अगर तने मेरी छोटी 
अवस्था में ही माह में भूलकर मुझे उद्दण्ड न 
बनने दिया हे।ता, पर्ीप्तियों के उलछहनों का 
पिचार करके मुझ सुधारा हैता तो आज मेरी 
यह दशा न हुई होती । 


इस प्रकार मोह से भोहिनी का जीवन भी 
बबाद हुआ, दूमरो की भी हानि हुई और 
उसका प्यारा लड़का भी जान से गया। सन्‍्तान 
से प्रेम और वात्सल्य रुवना चाहिये, मोह नहीं, 
मेह से अपना सी नुकसान हाता है और सन्तान 
का भी जीवन बनीद होता है | 


प्रेम की अपेक्षा माह कुछ मीठा तो अचश्य 
माद्म है।ता है और विश्वतनीय भी छगता है 
पर अन्त में वह बहुत ऋडुआ निक्रछता है और 
विश्वपनीयता की मी पेछ खुल जाती है । मेही 
व्यक्ति को विश्वसनीय नहीं समझना चांहिये | 
प्रेमी नीतिप्रधान हे जब कि माही ख्ंर्थ-प्रधान 
है। यह बात हिप्रोजा की कहानी से और भी 
साफ हो जायगी । 


हिम्ोजा की कथा 

महात्मा ईसा से भी पुरानी बात है | उस 
समय यूनान दाशनिको का विख्यात केन्द्र था | 
प्रसिद्ध दार्शनिक जयने के अनुयायी धर्म के नाम 
पर आत्महत्याएं करने छंगे थे जब कि अति- 
सुखवादी एपीक्युरस के अनुयायी विषय मोगो के 
गुलाम बनकर नीति-अनीति भूर गये थे। इस 
दलके दाशीनेक केश्याओ से सम्पर्क रखने में जरा 


भगवती की साधना 


[ २५६ 


किम दमन दा की सीतड लक की बल अत कली जल कल अल अल चनदपाधधशाकाााना पाना काका) भरकम सादा वादा ना का ना का धता॥ा तक धन साधा भा ॒ा अदा य वहंधाा नम माता शान न तक या ,3 मनन मननननन-मनन कम कनन मनन नन-। «नमन फलमन. 


भी शार्मिन्दा न होते ये । ऐसे दाशीनिकी मे 
हिप्तोजा नांमका एक दार्शनिक पंडित था-जो 
इलिया नाम की एक वेश्या के सौदर्य पंर बिक 
गया था । इलिया इकदम किशोरी और सुन्दरी 
थी इसलिये अच्छे अच्छे दाशेनिक विद्वान्‌ उसके 
एक एक कठक्ष के लिये न्यौछावर छोने को तैयार 
रहते थे | जगञ्मसिद्ध दाशनिक प्लैंटो के स/म्यवादी 
विचारों ने कुठुम्ब-संस्था की काफी ढीछा कर 
दिया था इसलिये बहुत भे दाशैनिक वेश्याओ के 
यहा पडे रहते थे, इससे जहां दाशनिकों के 
चरित्र का पतन हुआ था वहां दाशैनिको के 
ससग से वेश्याओका बौद्धिक विकास और शाल्लीय 
ज्ञान भी बढ़ गया था | इसालिये इलियाँ वेश्या होने 
के साथ कुछ विदुषी भी थी । हिप्नोजा उसे 
प्राणण से चाहता था और शरल्या भी उसे सचे 
दिल से चाहती थी। दोनों इस बात की कल्पनां 
भी नहीं कर सकते थे कि उनमे से कोई किसी 
के साथ कभी विश्वासधात करेगा । 


एक दिन इलिया ने हिप्तोजा से कहे।-प्योरे 
हम दोना आपस में विवाह क्‍यों न करे ! 

इलिया की बात सुनकर हिप्तौजाने हँस 
जया और कहा--प्यारौ, तुख्हे यद पागरूपन कंहों 
से सूझा ? विवाह वे' करते है. जिनमें प्रेम नहीं 
होता और अविश्वास होता है | उन्हे डर रहता 
है कि कहीं कोई किसी को धेखा न देदे। 
उनमे सच्चा आकर्षण नहीं। होता इसलिये विवाह 
के बन्यत से एक दूसेरें को बॉध कर रखना 
पड़ता हैं पर हम दोने| तो एक दूसरे को कब्र में 


बज 


भी न छोड़ेंगे । तुम्हारे एक एक कक्ष पर मैं 


मोर की तरह नाचता हू | कया तुप्र विश्वास कर 
सकती हो कि में तुम्हे कमी छोड सकूगा ! तुम्हारी 
ये मदमाती आंखे, ये घुंधयले लम्बे लम्बे कश, यह्‌ 


न्‍ 
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कल्ऊह्ीन चन्द्रमा सरीखा मुखड़ा, कद्दा तक कहूं 
तुम्हारा एक एक अंग एक एक उपाग चुम्बक की 
तरह मुझे खींचता हैं, मे इस आकर्षण से कभी 
नही छूट सक्रता तब विवाह की बठा किसलिये * 


यह कहकर हिप्ताजा ने ऐसी तिरछी ओखो 
से देखा ओर मुसकरादिया कि इलिया लज्जित 
हो गई । विवाह की बात दूर रही और दोनो 
चैन से रहने लगे | 


कुछ समय बाद इलिया गर्भवती हुई | गस- 
भार से उसके शरीर में आल्स्य रहने लगा वह 
चचलता न रही। हिप्नोजा की कामुकता में बाधा 
पड़ने लगी | उसने देखा आखा म अब वह कटाक्ष 
नहीं है वह चपलता नहीं हे | कुछ समय बाद 
हिमेजा-क़े ऊपर इंढिया की सेवा का भी भार 
आने लगा । (६िप्रोजा ने देखा अब - इलिया का 


रसस्नोत सूखा जा रहा है या किसी दूसरी तरफ 


वह रहा हैं इसलिये हिमेजा किसी दूसरी वेश्या 
के यहा आने जाने ठगा | 


४ 


दुर्भाग्य भे बच्चा होने के दे। तीन (देन पहिले 
इलिया के पेट मे काफी दद रहा ॥ यह देखकर 
हिप्नोजा ने इलिया के यहा आना बिलकुछ बन्द 
कर दिया । अतिम दिन ते इंडिया की हाव्त 
बहुत खराब रही । पश्चेक्षिनि अगर उसको मदद न 
पहुंचाती तो प्रस्ति के दिन बह मर गई होती 
पर इस आण सेंकट के समय भी हिम्नोजा दूसरी 
बेस्या के यहा मीज कर रहा था | 

अब इलिया को प्रेम आर मोह का अन्तर 
समझ म आया ओर यह म॑ीं समझा कि हिप्तोजा 
ने विवाह के लिय क्ये मना कर द्विया था ? खैर 
दो तीन महीने बाद बलिया की तब्रियत अच्छी 
हो गई, उसके शरीर पर फिर पहिझ सर्गखी 
शनक अनि छगी | तह कहीं इल्या के! एक 


सत्यामृत -- 
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दिन हिपोजा के दर्शन हुए । प्रेम की ओट मे 
मोह रखनेवाले विश्वासघाती हिप्नोजा का मुंह 
देखना मी झडिया का पसन्द न था पर अब वह 
विश्वासशत का बदला लेना चाहती थी इसलिये 
उसने हिप्नलोजा का आदर किया, शराब पिलाई 
किन्तु एक प्याले मे विष मिलाकर उसने हिप्नोजा 
के ग्राण ले लिये । इस प्रकार मोही जीवन का 
अन्त हो गया । हिप्नोजा मोही था इसलिये वह 
विश्वासपात्र सिद्ध न हुआ और इस अविश्वास, 
की प्रतिक्रिया इल्या के जीवन मे भी हुई । 


परश्च-प्रेम और मोह का भेद आपने साफृ 
तो किया फिर भी जीवन में ऐसी ऐसी घटठनाएं- 
होती रहती हे कि यह पता लगाना मुश्किल है 
कि उनके मूल मे प्रेम समझा जाय या मोह समझा 
जाय। कही कहीं तो प्रम की उपयोगिता ही 
नहीं माद्म होती और मोह है। उचित माद्म 
हे।ता है, मोह के विना समाज म॑ बडी अव्यवस्था 
हो जायगी । जैस एक आदएोशी ने हमोरे ऊपर 
बहुत उपकार किया पालन पोषण किया जीवन 
दिया पूरा विश्वास रक्‍छा, पर हमे माछुम हुआ 
कि वह पाप करता है दूसरो को ठगता है । अब 
आवश्यकता होने पर भी अगर मैं उसके पापको 
प्रगट नहीं। करता हू :तो माही- हू । अगर प्रगट 
करता है. तो कइतम्र और विश्वामघाती 
हू । इसका परिणाम भी ऐसा बुरा होगा कि कोई 
आदमी किसी का उपकार न करेंगे न विश्वास 
रक्‍्खेगा । इसी प्रकार थम समझ कर पति के 
लिय ग्राण देने वाली पत्नी में प्रेम माना जाय या 
मोह ? इन सब बातो का निर्णय कैसे किया जाय 

उत्तर- जीवन विरोधों से भरा हुआ है । 
कर्भा दो बुराइया इस तरह हमारे सामने आ। 
जाती हैं कि उनमें से किसी एक का अपनाना 
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लाजिमी हो जाता है । ऐसे अवसर पर व्यापक 
विचार करके जिससे निःस्वार्थता “का आधे 
परिचिय मिंक्रे और सामूहिक रूख में समाज-हित 
अधिक हो वही काम करना चाहियें, अगर एके 
तरफ न्यायरक्षा हो' और दूसरी तरफ विख्ास- 
घातकता हो तो देना का बढाबल देखकर ही 
कर्तव्य निणय करना उचित है | यचपि पाहिले 
कुछ दृष्टांतों द्वारा प्रेम और मोह का अन्तर 
और उनका परिणाम बताया जा चुका है फिर 
भी यह विषय इतना जटिछ है कि इसको अधिक 
से अधिक साफ करने की जरूरत है, इसलिये 
एक उदाहरणमालछा के दवाग कर्तव्य-निणय करत 
हुए प्रेम और मेह्द का अन्तर दिखाया जाता है- 


१, विभीषण ने रावण के अन्याय से ऊब 
कर राम का पक्ष लिया । अगर चिभीषण मे 
लड्ढा के राज्य हृथियाने की बासने बिल्कुछ न 
हो ते विभीषण मे न तो रावणहष माना जा 
सकता है न राममाह, देनो जगह प्रेम 6 ॥ 
अगर राज्य हायथियाने वी वासना हे। ता न्यायप्द्ष 
लेवर भी वह स्थर्थी माही आदि है + 


२- एक राजाने मेरे देशमे इसलिये धर्मग्र- 
चारक भेजे कि उसके धम का प्रचार होने से 
उसे साम्राज्य बढाने में सुमीता होगा, अगर धर्मप्र- 
चारकी को सताया या मारा जायगा तो मेरे देश 
पर॒ आक्रमण करने का उसे बहाना मिलेगा, 
ऐसी हालत मे मे उस धर्मग्रचार का भी विरोध 
करूं तो यह देश-मोह नहीं, देश-प्रेम होगा | 


३- एक ड,कू अपने बेटे को खूब चाहता 
है और कोशिश करता है कि यह मुझसे भी 
बढ़िया डाकू बने । बेश भी बापको खूब चाहता है 


भगवती की साधना 
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पिता का साथ नहीं देता | डकैती में कभी बाप 
घायल होकर आजाता है. तो वह बाप की सेवा 
करता है पर बाप डाका न डालने पतवे इस की 
कोशिश भी करता है, जहाँ डाका डालने का 
विचार किया जाता है वहाँ के छोगो को चौकन्ना 
भी कर देता हे । बाप इस पर कुद्ध होकर बेटे 
की दड देता दे, बेठ चुपचाप * विनयपूर्वेक दंड 
सहकेता हे एर अपने पापी बापसे द्वेष नहीं करता 
न उसे दुःखी देखना चाहा है ते वह बट 
मोही नही -प्रेमी है । 

४- एक आठमी इसलिये अपने धर्म कौ 
तारीफ करता है कि वह उसका धम है तो यह 
धर्मप्रेम नहीं धर्ममोह् हैं-। इस अकार जाति कुछ 
देश प्रान्त आदि की भी बात समझना चाहिये | 


७-- एक आदमी ने एक अनाथ छड़के का 
पत्र की तरह पालन बिया, वह आदमी व्यापार 
में कुछ मिलावट चीजों का' उपयोग करता है 
छडके को इस रहस्य का पता है, वह इसे 
अनुचित समझता है इसलिये उस में भाग नहीं 
लेता फिर भी अपने पाठक का रहस्य श्सलिये 
जगत को नहीं। बतछाता +# इससे पालक के 
मनमें अनाथ बच्चो को पालने से घणा न हो जाय, 
ऐसी हाढ्त में वह छड़का अपने पालक का प्रेमी 
है मोही नहीं | पर अगर वढ़ आदमी किसी भी 
ख्री पर बलात्कार करने या हरण करने का 
पड़यन्त्र रचता है और लड़केकी माद्धम हो जाता है 
छडके के। अवसर है कि वह उस खत्री को सतर्क 
करंद फिर भी वह नहीं करता तो छडके को 
प्रेमी नहीं मोही कहना चाहिये | साधारण 
मिछावटी चीज पग्छिने में और एक ज्री पर 
बढात्कार करने म णपका इतना अन्तर है कि 


पर बडा होने पर वह डकेती की पाप समझकर एक जगह मौन क्षम्य है दूसरी जगह नहीं है | 


सत्यामृत 
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६-- अपनी पत्नी का अनुचित अपमान 
होने पर उस अपमान का बदलदेना पत्नी-प्रेम है 
किन्तु मातापिता कोई अच्छी वात सिखाना 
चाहें, काम का अभ्यास कराना चढहिं, उचित 
सेवा लेना चाहे ते पत्नी का पक्ष छकर माता- 
पिता से छडना पत्नी-मोह है । 


ग्रेम और मोह का अन्तर बतानेवाली 
१थामाल और भी लंवाई जा सकती है। सार 
बात वस इतनी ही है कि माह के मूल मे स्वार्थ 
और अविवेक रहता है जब कि प्रेम के मूल में 
स्वपर-हित और वित्रक है।ता है | प्रेम बहुत फैल 
सकता है और उसकी सीमा पर ऐसी धार नहीं 
होती जिसेस वह्द दूसरों को कांटे, प्रेम अपनी 
चरमसीमा में वतरागता वाहछाने छगता है, मोह 
संकुचित होता है आर उसकी सीमा पर ऐसी 
घार हाती है जिसेस वह दूसरे का कांटे । माह 
को सीमा द्वेप से घिरी रहती है जब कि प्रेम 
को सीमा पर द्वेप नहीं हे।ता बल्कि उसके चारो 
आर 'स्वागतम' लिखा रहता है | प्रेम पुण्य है, 
धर्म है । मोह कपाय है पाप है | इसलिये 
भगवती की मनसाधना के लिये माह का त्याग 
करना चाहिये और ग्रे8 के अपनाना चाहिये | 

मिर भिमानता 

भगवती की मनसाधना का दूसरा अग हैं 
निरमिमानता । मानकपाय का स्वरूप इसी 
छध्याय में पहिले कह दिया गया है और यह भी 
चतला दिया गया है कि अभिमान और आत्म- 
गौरव में क्या अन्तर  ? अभिमान कपाय है, 
शान्मगारव कपाय नहीं । यहा तो मगबती की 
साधना के लिये अमिमान स हैनि वाली चुराई 
और निरमिमान से होने णल छाम के, विवेचन 
कया जाता दे । 


हक... बरी लक अमल 


यदपि सबसे प्रवल और व्यापक कपाय 
मेह है पर कई दइृष्टियों स उसमे स्वामाविकता 
अधिक हैं, जीवन की आवश्यकता-पूर्ति के लिए 
भी मेह का उपयोग हो जाता है पर शान इतना 
स्वाभाविक और आवश्यक न हेने पर भी तीक्र 


हेता है इसल्यि यह माह की अपेक्षा कम 


क्षन्तेव्य हैं। अमिमान का उपयोग सिफ इतना 
ही है कि हम दूसरों के सिर पर अपना महत्व 
लादें । महत्यानन्द की भूख बुझाने लिये मनुष्य 
आभिमानी बनता है । मनुष्य महान्‌ बने इसमें 
काई बुराह नहीं है, पर मनुष्य बडा बनना नहीं 
चाहता बडा कहलाना चाहता हैं और इसीलिए 
अभिमान पाप रूप हो जाता है । 


अभिमान से अनेक हानियों होती हैं । 
नमूने के रूप में कुछ का उल्लेख यहा किया 
जाता है | इससे पता लगेगा कि बंडे कहने के 
लिये हम जितना अभिमान करते है, उतने ही 
तुष्छ होते जाते हैं और तुच्छ कहल्मते भी 
जाते है । 

१- आक्रप्रगसा--साधारण मलुष्यों। में 
जरूरत बेज़रूरत अपनी तारीफ करने वी आदत 
होती है ओर इसके लिये व अतिशयोक्ति या 
मिथ्यावाद से भी काम लेते हैं | ऐसे झोंगे 
की समझना चाहिये कि अगर काई हमारे छामने 
अपनी तारीफ के पुछ बावता आंबे तो जैंस हम 
उसे क्षुद्र समझकर हँसने लगते हं, प्रत्यक्ष में न 
करे ते परोक्ष म उसकी निंदा करन छगते हे, 
हमें उसकी तारीफ सहन नहीं हे।ती उसी प्रकार 
दसग को मी हमारी त्तारीफ सहन नहीं हैंती 
और थे भी निनन्‍्दा और घृणा करने छगते हैं | 
आनन्द ते हम महान्‌ बनने या महान्‌ कहलाने 
दूसये मे आदर और सेवा पाने से मिंठ सकता 


भगवती की साधना 
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है पर आत्रप्रशंसा से हम अनादर असहयोग और 
घृणा ही पाते है इसलिये आत्रप्रशसा बेकार है, 
इतनाही नही वह हमारा स्थान नीचा भी बनाती है ! 
भले ही मृढ़तावश हम इसे समझ न सके । 
तरीफ तो दूसेर के मुंह से ही अच्छी माद्म 
होती है अपने मेंह से अपनी तारीफ मे न तो 
मजा है न स्थिरता है और न व्यापकता है | 


२-कायिक आत्मग्रशंता--अत्मप्रशेसा बचन से ही 
नहीं होती, शरीर से भी होती है. जिसंस कि 
अहंकार का परिचय मिलता है और आत्मग्रशसा 
से जा हानिया ऊपर वतला३ गई है थे हनिया 
उठाना पड़ती हैं | तुम जब्र ऐसी सभा मे बैठे हो 
जहा सेवा आदि के महत्त्व के अनुसार बैठने का 
विचार किया जाता हैं वहा अपने से बड़े व्येगो 
का स्थान झपट लेना कायिक आत््म्रशसा है | 
इसी प्रकार, फोटो खिंचवाने की सामूद्दिक व्यवस्था 
में अपने उचित स्थान से उजे दर्ज पर बैठना 
जिससे तुग्हारे अनुचित महत्त्व को घोषणा होती 
हो <थ चढने मे इस प्रकार बढ बढ कर चलना 
जिससे योग्य मनुष्यो। का महत्त्व छिपता हो, थोग्य 
व्यक्तियो से स्वय पहिले ॥शिकष्चाचार न करना या 
शिष्टाचार की क्रिया या बचनो का थोग्य उत्तर न 
दना, जरूरी और थोग्य सेवा को तुच्छ समझकर 
उससे दूर रहना, आदि कायिक आत्मग्रशसा है 
इससे हम दुनिया की दृष्टि में घृणास्पद और नीच 
बनते है । 


३--कुटिब्अत्मप्रशंसा-आत्मप्रशसाके और भी 
रूप है | कभी कभी हम आक्तप्रशसा सीधे शब्दों 
में न करके कुछ ऐसे ठेमे शब्दों मे या टेंढे व्यव- 
हार में करते हैं कि अगर हमें को१ अभिमानी 
सिद्ध करना चाहे तो हम शब्दों की पकडमे न आये 
यह कुटिल आत्प्रशता है इसका परिणाम भी 
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बुरा होता है । बल्कि छल का मिश्रण होने से 
इसमें मन की अशुद्धि बढ़े भी जाती है। ऋस 
विषय मे मेरे जीवन के कुछ सस्मरण और जैन्य 
कथाएं उपयोगी होगी । ु 
क-जब मे. अन्तर्जीतीय-पिचाह का आन्दो- 
लन करता था तब बहुत से विद्वान मेरे विरोध में 
लेख लिखते ये। जिनने' बहुत दिनतक मेरे विशेध 
मे लिखा और सब से अधिक जोरदार लिखा ऐसे 
एक ।विद्वान्‌ का मंत अन्त भे घदक गया और इस 
विषय में वे मेरे क्रियात्मक समर्थक हो गये | कुछ 
दिनवाद जब मैं दूसरा आन्दोलन करने ढुगा और 
उनने उस दूसरी बात का विरोध. किया तब मैने 
छिखा / अन्तर्जातीय-िवाह ! के आन्दौद्वन में 
आपने जैसी निःपक्षता का परिचय दिया वैसी 
आज भी देगे तो फिर मेरे समर्थक बन जेंयिंगे । 


इन शब्दे। में मर अभिमान छलछछा रहा 
था-सब्यनिष्ठा का तो बहानामात्र था । इसका 
फल- यह हुआ कि उनका भी 'अमिमान जग पड़ा 
और थोडा बहुत मेरा जो प्रभाव उन'पर पड़ा था 
बह भी उनने अखीकार किया और आगे के 
किसी भी आन्दोलन मे वे मेरे समर्थक नहीं हुए 
इस प्रकार भेरी इस कुटिक आत्षप्रशंसा ने मेरा 
उनका जौर 'समाज का काफी घुकसान कियां। 

ख--एकबार बहुत से नेता छोग एक सभारोह 
में मेहमान होकर गये थे । गाव के हजारों छोग 
उसमे हाजिर थे उनने सब मेहमानो के बैठने 
के लिये, खासकर जो उस समारोह मे व्याख्यान 
देने आये थे-उनके (लिये कुर्सियो का इन्‍्तजाम 
बिया । मेहमानो मे से एक सजन उस समारोह 
के अध्यक्ष चुने जाने वाले थे । उनने सोचा कि 
मेरे साथ सब. मेहमान कुर्सी पर बैठे तो मेरी 
विशेषता क्‍या रही : इसलिये उनने वहा-के लोगों 


श्६१ | 


सत्यागृत 








से कहा-आप छोंग कुसियों उठालेजाइये 
हम लोग जमीन पर बैठेंगे, मेहमान है तो कया 
आपके सिर पर बैठने के लिये | उनकी इस विनी- 
तता से खुश होकर लोगो ने -कुर्सिया उठालीं 
पर. जब आप अध्यक्ष बनाये गये तो आपको 
कुर्सी की जरूरत पडी तब आप कुर्सी का अस- 
पत्न राज्य पाकर आराम से कुर्सी पर बैठे । इससे 
वे आसमान में कितनी ऊँचाई पर पहुँचे यह तो 
किस माद्म पर उनके मित्रो के दिल मे उनका 
स्थान सदा के लिये बहुत नीचा हो ग्या | यह 
कुटिल आत्मप्रशसा का फल था | 


ग-एक बार मुझे एक ऐसे श्रीमान्‌ का मेह- 
मान बनने का दुर्भाग्य ग्राप्त हुआ जिन्हे कुटेल 
आत्रप्रशंसा वी बीमारी थी । उनने मुझे अनेक 
तरह की मिठाश्या और अच्छे अच्छे व्यञ्नन परेसि 
यह कल्पना ते मुझे अच्छी न छगी कि उनने अपने 
बैभष का ग्रदशेन किया है, मैने तो यही समझा 
कि मेरा असाधारण आदर करने के दिये उनने 
यह तकलीफ उठाई है । भोजन के बाद उनने 
कहा-चलिये, घुमने चढें उनने करी मेंग)३ । 
उसमे एक साथ दो आदी बैठ सकते थ पर 
श्रीमान्‌ू जी न आधी जगह पर रह की बढ़िया 
गादी बिछा खखी थी और पीछे टिकने के लिये 
एक तकिया था । बाकी आधी जगह पर यह सब 
नहों था | जब गाडी पर चढने का अवसर आया 
तो आपने मुझे पाहिले बैठने के लिये कहय-आमिं- 
मान न माद्म हो इसलिये में खाडी जगह पर 
बैठ ग्या, सोचता था कि 'वह्ानू बहलाने के 
लिहाज से नहीं तो मेहमान कहछान के लिहाज 
सेही ये श्रीमानू जी अवश्य मुझ से गादी- 
'ब॒छि आसन पर बैठने का अनुरोध करेंग। पर 
मैं जितना तुच्छ था श्रीमानजी-उससे कुछ कम 


तुच्छ न थे, वे गादीवाडे आसन पर जमकर 
बेंठ गये | अब सुझे वह यादी भीष्म की वाण- 
शय्या से भी अधिक केंटीडी माहम होने ढगी 
उनने खिलापिछा कर जो मेरा आदर किया था 
बह सब मिट्टी मे मिठ गया उनकी तुच्छता पर 
मे हंसी भी आई और घृणा भी हुई । उनने तो 
से।चा होगा कि मे प्रभावित होगया इसलिये इस 
कुटिल आत्षमप्रशेसा का उपयोग किया गया पर 
इससे उनने घृणा ही पाई | पंछे तो माढुम हुआ 
कि ये श्रीमानूजी उन महाशयो मे से हे जे पाच 
का ढान करके दस रुपया उस में विज्ञापन मे 
खर्च करते है इसलिये बेचारे यश के लिये बहुत 
परिश्रम करते है पर निन्दा ही पाते है | 

घ-- बात काफी पुरानी हैं, उस समय मगध 
में बहुत से गणतन्त्र राज्य थे जो कि आसपास 
के एक्तंत्री राज्यो की अंखो मे खटकत थे | एक 
"णतन्त्र के मुंखिया दो भाई थे जो बडी बहादुरी 
और ह्ोश्यारी से अपने गणठन्त्रवी रक्षा करते थे । 
एक बार उन्हे पता ढगा कि उनके राज्य पर 
आक्रमण होनेवाल्ा है इसलिये एक भा३ सैन्य- 
संग्रह के काम में छग गया और जैसे आदमी 
मिल वह सेना में भरने ढगा, दूसेर भा: ने कहा 
चुने हुए आदमियो को ही सैनिक बनाना चाहिये 
इस प्रकार भीड इक्ट्टी करने से कुछ ढाभ नहीं 
पर पहिल। भाई भीड ह्क्ट्टी करता रहा। पर 
ज्यों ज्यो छडाई का अवसर पास आने लगा त्यों 
त्यों सैनिक भागने छगे इसलिये उसने सोचा यह 
ठीक नहीं इनमे स अच्छे अच्छे सौॉनिक चुन लेना 
चाहिये | पा लि भाई का यह प्थितन देखकर 
दूसरे भाई को कुछ घमड आया कि आखिर इन्हे 
मेरे रास्ते पर ही चढना पडा । धमंड को वह 
दबा न सका । उसने पहिले भाई से कहा- 
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आखिर आपको मेरे रास्ते पर ही आना पडा सुझे 
आपके मतर्पारिंबतिन से प्रसन्नता हुई है, अब अपना 
काम अच्छा चढेगा । 


पहिले भाई का मतपरिवतन हो ही गया 
था पर दूसेर भाई ने अच्छ। काम चलने के बहाने 
जो आत्मप्रशंसा की उसने विष घोल दिया | अब 
सुब्यवस्था का प्रश्न न रह गया। प्रश्न अपने अह- 
कार का रह गया | अब पहिले भाई ने यही 
समथन करना शुरू कर दिया कि जैसे भी मिले 
सैनिक भरती किये जेयें दूसेर ने क्हा-नहीं, चुने 
हुए आदमी द्वी सैनिक बनाये जेयें। अब काफी 
शक्ति इन झ्षगशे में जाने ढगी, अब्यवस्था भी 
फैली, दोनों मे विरोध भी बढा, विरोधियों को 
पता लगा, मौका! पाकर उनेने डस गणतत्र को 
नष्ट कर डाढा । इस प्रकार अभिमानवश थोड़ी- 
सी आत्मग्रशंसा ने सवेनाश कर दिया । 


ड-उस जमाने की बात है जब्र भारतवर्ष 
मे आये ओर नागद्गबिड़ आदि मे सस्कृतिक एकता 
का प्रयत्न चल रहा था इसलिये शिव और विष्णु 
एक ही परमात्मा के अश मांन जाने गे थे और 
उनमे आधिरोध बतछाकर दोनो जातियों का 
साम्िलन कराया जाता था | जनमेजय का नाग- 
यज्ञ बन्द करानेवाले आसर्तीक मुनि की परमपरा 
में नागाथे नाम के एक महर्षि हुए थे जिनने 
हरिट्र मन्दिर बनाकर आरय-अनाथ सब को एक 
स्थान पर मिलाने की कोशिश की थी । इस 
मन्दिर मे विष्णु और शिव दोनों की मूर्तियां थी 
इसके प्रताप से शैव और वैष्णब आय और अनाये 
का भेद मिठता जाता था | 

महर्षि नागाय के मरने के बाद उनके 
शिष्य शिवनारायण के हाथ में मंदिर का प्रबंध 
आया । नागाये को छोग बडी श्रद्धा से देखते थे 
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उनके शिष्य का भी छोग काफी आदर करते थे | 
शिवनारायण त्यागी और विद्वान्‌ू था पर उसमे 
कुटिल आत्रप्रशसा की बड़ी बीमारी थी, इसके 
लिये वह एक न एक कुटिल उपाय काम में छाया 
करता था | पहिला काम उसने यह किया |फे 
हरिहरमढिर का नाम शिवनारायणमंदिर कर 
दिया । दरिहर शब्द उच्चारण में सरल और 
छोटा होने पर भी अथ में कैसा कठिन है इस 
पर उसने एक दिन अच्छा व्याख्यान भी दे 
डाला | पर शब्दों की दावार शब्दों से ही 
अभेय हो सकती है, वह दिल से अमेध् नहीं 
हो सकती । दिल ते उसे भी पारकर तथ्य को 
पकड़ लेता है, श्सल्यि छोग चौकने हो गये । 
उनने कहा ते कुछ नहीं, पर समझ लिया कि 
शिवनारायण पुजारी भगवान के बहाने अपनी 
पृजा और कीतेन कराना चाहता 6 | पर शिव- 
नारायण तो कुटिक आत्रप्रशसा मे अन्धा -हो 
रहा था, छोगो की अरुचि उसे न दिखी और 
उसे शिवनारायण की बीमारी हो गई । उस 
सम्य छोग आपस में शिष्टाचार '+ तैर' पर 
“हरिहरः बेलछते थे जैमे कि आजकल *रामराम? 
बेलते है | पर शिवनारायण ने “हरिहरः की 
जगह < गिवनारायण ? - का «प्रयोग करना 
शुरू किया | 


महर्पि नागाये को जब कोई प्रणाम करता 
तब वे 'कल्याणम्तु! कहकर आशीवीद देंते थे 
पर्‌-शिवनारायण को जब को प्रणाम करता तो 
(शिवमस्तु” कहकर आशीवाद देता था | फल यह 
हुआ कि छोगों के यह शिव शब्द भी केटेसा 
चुभने लगा | 

हरिहस्मंदिर को साधारणतः छोग मंदिर 
कहा करते थे । हरिहर तो प्रकरण से ही समझ 
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लिया जाता था पर शिवनारायण को सिंफ़ मन्दिर 
कहने भे संताष नहीं हेता था, वह बातबात मे 
शिवनारायण-मंदिर कहा करता था । इसमप्रंकार 
अवलम्बन न रहने से हरिहर शब्द छूठ गया 
और छोगो ने यह समझकर कि भगवान के बहने 
यह पुजारी अपनी पूजा कराना चाहता है, 
शिवनारायण शब्द भी छूट गया और इस तरह 
मंदिर भी छूट गया। 

छोगों क इस असहयेग से पुजारी का क्रोध 
बढ़ने लगा | अन्त मे फल यह हुआ कि महिनों 
तक लोग न उस मंदिर मे आते न पुजारी से 
मिल्ते | मंदिर की मरम्मत भी न होती, कुछ 
दिनो बाद मढिर की दीवारे गिपने छगी, पुजारी 
भी चल बसा | छोगो मे यह अफवाह फैली कि 
पुजारी मरकर मंदिर मे भूत हुआ है, इससे 
लेगो न उस रास्ते से निकलना भी बन्द 
कर दिया । 

इस अकार पुजारी की कुटिल आक्रग्रशसा 
से महर्षि नागाये का लगाया हुआ पौधा असमय 
में ही सूख गया इस प्रकार कई३ शताब्दियों के 
लिये संस्कृतिक एकता का काय रुक गया । 


इस प्रकार तथ्यातथ्यरूप सत्यकथाए और 
भी छिखी जा सकतीं हैं पर इतने से भी बात 
पुरी समझ में आ जाती है | सार यह है कि 
आत्ष्रशंसा के काम में हम कितनी ही कुटिब्ता 
या चतुराह से काम ले हमोरे मनका पाप छिपा 
नही रह सकता। दुनिया हम्गरे मुंह पर नहीं बोलती 
इसका यह अथ नहीं है कि वह नहीं समझती । 
ऐसी बाते तो साधारण आदमी भी समझ जाते 
है फिर चतुरो की तो बात ही दूसरी है । यहा 
हम जितने ही घूषठ लगाते है दुनिया की आखें 
उतनी ही सतर्क होतीं है। आत्मग्रशसा में बडा 





से बडा विद्वान भी मुख से मुख साबित होता है। 

४ परनिंदा-साधारण मनुप्यो को सब से 
रे।चक समाचार है परनिन्दा । जहा पर अच्छे से 
अच्छे विद्नत्तपूण और कढापूर्ण भाषण के लिये 
श्राता न मिलते हो वहा भी निन्दापूर्ण भाषण के 
लियि श्रोताओं की कमी नहीं रहती । मनुष्य को 
निन्दा करने की और सुनने की जो आदत है 
उसका कारण उसका एक भ्रम है । वह समझता 
है कि दूसरो की निन्‍्दा से मै बड़ा या भा कह- 
लाने लमूगा जब कि बात इससे उल्टी है। दूसगे 
की निन्‍दा से अगर हम बड़े बनने लगे तो हमारी 
निन्‍्दा से दूसरे भी बड़े बनने ढगेंगे | दोटक 
बराबर ही रहेगा । हॉ, सामूहिक रूपमे सब का 
पतन अबश्य होगा । 

जैसे आत्मप्रशता से दुनिया हमे बड़ा नहीं 
समझने छगती उसी प्रकार परनिंदा से हमारी 
निब्ता ही साबित होती है | 

आत्मप्रशता के विपय में जिन बातो का 
उलछ्लेख ऊपर किया गया है उन्हें परनिन्दा के 
विषय मे भी समझ ढना चाहिये । परनिन्दा भी 
कायिक तथा कुटिल हुआ करती है । किसी की 
उचित तारीफ न सहकर दूसरा की तारीफ करने 
लगना कुटिछ परनिन्दा हे। निन्दा किसी प्रकार भी 
घुमाफिरा कर की जाय जब हमारे धन में अहकार 
है तो उसका दुर्ष्परिणाम होगा ही । 

अपवाद--मान कपाय का स्वरूप कहंत 
समय यद्द बतछा दिया गया हैं कि अमिमान पाप 
है-आत्मगारव बुरा नहीं हे । अभिमान के द्वारा 
हम दूसेर का महत्व नष्ट करना चाहते है और 
अपना महत्व किसी भी तरीके से बढाकर दूसरो 
पर छादन। चाहते है, जब फक्रि आत्मगार्॒में 
अपने उचित महत्व की रक्षा का भाव हेता है, 














'आत्गौर्र के द्वारा न तो दूसरी का उचित 
महत्व गिराया जाता है, न अपना अनुचित महत्व 
बढाया जाता है | इसलिये अश्विमान दूर करके 
मनुष्य को आत्मगैरव का खयाल रखना चाहिये । 
तुम में आत्मगाौरव है या अभिमान / इसका 
निशय दुनिया कर ही ढेती है पर अगर कुछ 
समय के ढिये लोग भ्रम में भी पड़ जय तो उस 
श्रम के सहन करके भी आत्मगारव की रक्षा 
करना चाहिये | 


ऐतिहासिक व्यक्तियों की आलेचना करने 
में अभिमान नहीं 6, रावण आदि की निंदा पर- 
निन्दा नहीं है क्योकि इसमे अपना महत्व बढाने 
का विचार नहीं हाता किन्तु पाप-पण्य की 
आडेचना का विचार हे।ता है, पाप का दमन 
आए पुण्य को उत्तेजन देने की संदूभावना होती 
है। हो, किसी ऐतिहासिक व्यक्ति को अपना 
समकक्ष समझकर अपना महत्व बढाने के डिये 
उत्की निन्‍द। की जाय तो यह भी पर-निन्‍्दा 
होगी | अपने ग्रात, देश, जाति आदि का होने 
से किसी ऐतिहासिक व्यक्ति की ग्रशसा की जाय 
और उसे बढाने के लिये दूसरे प्रात, देश, जाति 
आदि के, ऐतिहासिक व्यक्ति की निन्‍्दा की जाय 
तो यह भी परनिन्दा हैं । वर्तमान के प्रसिद्ध 
व्यक्तियो के विषय में भी इसी नौति , से विचार 
करना चाहिये | 

सन्तान या सन्तानोपम व्यक्तियो की निंदा 
उनके खुधार के लिये की जाय तो यह _ परनिन्‍्दा 
नहों है | ऐसे व्यक्तिये के सामने अगर अपने 
जीवन की ऐसी सचाई खखी जाय जिससे वे 
कुछ सीख सके, तो सिखनि वी इथटि से आत्म- 
प्रशसा में भी अमिमान का दे न होगा | 
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का, किसी कार्य, मे अपनी: ईंढुतां का परिचय 
देने के लिये कुछ रेस-अेन व जेये जिससे 
दूसरे के आश्रासन मिले तो ऐसी जगह जो 
आत्मप्रशसा होगी उसमे भी अमिमान का दोष न 
होगा । जैसे किसी ने कहा, आप चिन्ता न करो 
मेरे रहते आपका कौन क्या कर सकता है ? वैद्य 
शेगी को इसी प्रकार आश्वासन दे तो यह आत्म- 
प्रशंसा न कहलायगी । हां, आश्वासन देने का भाव 
न हो या गौण है| किन्तु ठगने का भाव मुख्य 
हो तो यहा छोम छल अमिमान आदि दोष हैं 
ही। क्रान्तिकारी या सुधारक लोग जो अपने प्रयत्नो 
की अमोघता बताने के लिये इढता का परिचय 
देते है वह भी अभिमान नहीं है ।,हों। इस बहाने 
से अपने गीत गाना हो तो अभिमान है ही। _ 


जिस जगह हमारा व्यक्तिगत स्थाय न हो 
सिर्फ नीति-अनीति का विचार हो वहाँ भी 
निन्दर्नीय कार्य की या कती की निन्‍्दा परनिन्दा 
नहीं है | जगत में भू बुरे आदमियों का जो 
यश-अपयश फैलता है वह ऐसी ही निरपेक्ष 
स्तुति निन्‍्दा के आजार पर फैलता है । धर्मी 
की प्रशसा के समान पापी की ।निन्‍्दा भी मानव 
स्वभाव है और उसकी समाज भे उपयोगिता भी 
है इसलिये इसे अभिमान या द्वेष नहीं समझना 
चाहिये | हा, उसने हमारा अमुक काम नहीं कर 
दिया इसलिये खराब है और हमारा अमुक कम 
कर दिया इसलिये अच्छा है इस खाये को लेकर 
जो निन्दा-प्रशसा की जाती है बह स्वमात्र का 
अच्छापन नहीं है, वह हेय हे 


परश्न- प्रलेक मनुष्य अपने अनुभव के 
आधार से किसी के गुण दोष समझा करता है 
उसके लिये जो अच्छा माबित होता है उसी को 
अच्छा कहता है, जो उस के लिये बुरा साबित 


नी 


२६५ ] 
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होता है उसे बुरा कहता है | इस में स्वभाव का 
बुरापन क्या है ! 


उत्तर-- अच्छे बुरे का निर्णय विश्वद्दित की 
दृष्टि से ही किया जाना चाहिये । एक पहेरेदार 
अगर हमे चोरी कर लेनेंठ तो हमे वह अच्छा 
लगेगा पर नौकर की ऐसी नमकहरामी या विश्वास- 
घातकता अच्छी चीज़ हो तो जगत के व्यवहार 
मे इतनी गड़बडी आजाय कि उससे वह नौकर, 
हम सरकार आदि सब नष्ट होजोर्ये | ख़द हम भी 
ऐसा नौकर रखना पसन्द न करेंगे | इसलिये अच्छे 
बुरे का निर्णय विश्वद्तित की दृष्टिस करना चाहियि 
अपने स्वार्थ की दृष्टि से नहीं | 

अंपवादे। की भी कोई गिनती नहीं है । छोग 
अहंकार को भी अपवाद में शामिल कर सकते है 
आर अपवाद पर भी अहंकार की छाप ढगा सब, 
है पर प्रायः अन्त मे असली बात छिपी नहीं रदती। 
इसलिये दुनिया की अपेक्षा भातर टठोलना चाहिये 
कि मनमे अभिमान तो नहीं है । इस प्रकार 
निरमिमानी व्याक्ते में एक तरह का व्याक्ति- 
समभाव रहता है | मुठ में न वह किसी व्यक्ति 
को बड़ा समझता है न छोठा | अगर किसी मे 
गुणो की विशेषता है, सेवकता है तो वह अपने 
व्यक्तित्व का खयाल न कर उसका आदर करता 
है अगर कोई गणो मे विशेष नहीं ह न उस मे 
सेवकता बहुत है ता बडा महद्धिंक पदाधिकारी 
और यशस्तरी होने पर भी वह उसे साधारण दृष्टि 
से देखता है। इस प्रकार उस में आम्गौरव और 
विनय दोनों का उचित सम्मिश्रण रहता है | जो 
छोग विनय के नामपर आत्मगैरव खोदेते है वे 
वास्तव में जगत को कुछ नहीं दे पांति | 

एक बार एक साथ की प्रशप्ता सुनकर 
एक राजा दर्शन करने के लिये आया । साइुने 


फ् 


जब सुना कि राजा साहिब दर्शन करने के लिये 
आरहे हैं तो वह राजा साहिब के स्वागत के लिये 
आगे बटा । राजाने देखा कि साधु जी मेरे स्वागत 
के लिये आरहे है तो वह लौट गया । 

साथियों ने पूछा, आप छोट क्यो आये * 
राजने कहा-मै साथु के पास कुछ लेने गया था 
ज्ञान का मिखारी बनकर गया था, अगर साथु 
मुझे कुछ देने छायक होता तो इस तरह मेरे स्वागत 
के लिये आंगे न बढता, जब आंगे बढा तब मैने 
समझा ।क वही मुझसे कुछ लेना चाहता है । 
तब मै देने ऊे लिये उसके पास क्यो जाईें * 

आत्मगैरव को छोड़ने का ऐसा ही परिणाम 
हाता है और होना भी चाहिये । 

इस ग्रकार आत्मगौरव के नाम पर जो विनय 
छोड देते है उनकी भी साधना व्यर्थ जाती है । 
एकबार एक सेठने ज्ञानी बनने के लिये एक 
विद्वान को बुलाया सेठजी पछग पर लेठे-लेटे पढने 
लगे और विद्वान को नीच जमीन पर बेंठकर 
पढाने को कहा | पर बहुत दिन होने पर भी 
सेठजी कुछ सीख न सूके | तब सेठजी पडितजी 
को मूर्ख समझकर और कुछ थेवा लेने लगे | एक 
दिन सेठजी बोले पंडितजी, मुझे प्यास छगी है 
मेरे मुहभे गिलास से धीरेधीरे पानी डाल दीजिये । 

पडितजी ने पानी लिया और जमीन पर 
बेठे बैठे पानी डालने लंगे। सेठजी गुस्से से बोले- 
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क्या जमीन पर बैठे बैठे पानी डालने से मेर मुद्द 


में पानी चछा जायगा ? 

पडितजी ने कहा--जब विद्या चली जाती 
है तब पानी क्यो न चला जायगा ? 
- तब सेठ्जी समझे के मुझे विद्या क्यो नहीं 
आ रही है ? तब अमिमान छोडकर सेठजी नीचे 
बैठने लगे और धीरे धीरे विद्यन्‌ वनन छंगे। 


विनय और आत्षगैरव दोनो का उचित समन्वय 

| करके निरभिमानी बनना भगवती की मन-साधना 
| के लिये अत्यावस्थक है । 

| मोह और अभिमान समेस्त पाप के मूल 

है। मोह और अमिमान नष्ट हो जाने पर क्रोध 

और छल नहीं रहपति | जैसे हाथ के कट जाने से 

| तलवार का उपयोग नहीं हो सकता इसी प्रकार मोह 

| और अभिमान नष्ट होने पर क्रोध और छछ क। उप- 

योग नही हो! सकता । इसीलियि मोह और अमिमान 

को हस्त-कषाय और क्रोध और छल को शत्न-कषाय 

कहा है | भगवती की साधना में इन दोनो का 

लग मुख्य है । 


| 


अक्रोध 

क्रोध का स्वरूप पहिे कह दिया गया 
है। मोह और अमिमान से पाप' के प्रेरणा 
मिलती है पर दुनिया के साथ संघर्ष होने मे 
क्रोध और छछ का सीधा उपयोग होता है। 
क्रोध में अन्य कषायो से एक विशेषता यह है 
कि वह दु:ख देनेवाछा ही नदी दुःखात्मक भी 
हे या अन्य कपायो से अधिक दुःखात्मक हे | 
मोह और अप्रिमाव का फल दुःख है. पर उनका 
दन इतना दुःखात्मक नहीं। होता । मोह से इष्ट- 
बियोग आदि के समय दुःखानमव होता है स्वय 
| मोह दुःखात्मक नहीं माठ्म होता; अमिमान 
में भो कुछ छाती हद्वी फुछता है फर कोध में तो 
मनुष्य तड़पता हैं. चिल्काता है. फडफडाता है इस 
प्रकार उसी समय उस तकजीफ का बहुत अनुभव 

करना पड़ता है । 
क्रोध ५ दूसगी कपाये से एक दूसरी विशे- 
पता यह भी है कि अन्य दापायो की कालिमा 
का प्रभाव जितनी जल्दी वापिस व्या जा सकता 
6 उतनी जल्दी क्रोध की काछिमा का प्रमाव 


/ 


हा ४; 


| 
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वापस नहीं लिया जा सकता । क्रोध 
तीत्र राख होने से अपने पर या दूसरे पर जो 
आदात करता है वह आधात वापिस नहीं आता | 

क्राध का अविग तीव्र होने से मनुष्य की 
विचारक शक्ति नष्ट हो जाती है और वह आबिग 


में कुछ का कुछ कर जाता है । इस तरह की 


यह कहानी ग्रसित है । 

एक ख्री ने एक ने|छा पाल रक्‍्खा था । वह 
अपने शिशज्षु की पालने मे छुछाकर जब पानी 
भरने गई तो नोलि थो शिक्षु की रक्षा के लिये 
छोड गई | इतने मे एक सभप आया और पालने 
पर चढने लगा पर ज्यो ही नौले की नजर पड़ी 
नैले ने सप की मार डाछा और उसके टुकंडे 
टुकड़े कर दिये । जब बच्चे की में। आ३ और 
उसने नौले के मुंह भे ख़्न छगा देखा तो उसने 
सोचा कि नौले ने मेरे बचे को मार डाढा 
है बस गुस्स भें उसने छिर का घडा नौछे पर 
पटक दिया, बेचारा नौछा मर गया। पर जब 
उसने पाछन में अपने बच्चे को घुराक्षित देखा 
और सापके टुकड़े देख दो पश्चात्ताप करने छगी 
पर पश्चाताप से नौछा जीवित न हुआ । 

क्रोध आवेशमे मनुष्य ऐसी ऐसी गालियां 
बकजाता हैं, गुरुजनों, उपकारियों तथा अच्छे 
से अच्छे सज्जनो पर भी ऐश वचनबाण छोड 
जाता है जो कभी वापिस नहीं अति, इस प्रकार 
वह घन परोपकार आदि के मांग में रोड़े तो 
अटकाता ही है, व्यवहार का नाश तो करता ही 
है, किन्तु खुद भी स्थान-श्रष्ट होता है । 

क्रोध प्रगट करने के बाद यह बहुत कठिन है 
कि सचे दिलसे क्षमा मोंगी जाय | क्षमा का 
खिज पूरा कर भी दिया जाय तो भी उसका 


सत्यायत 








विशेप फल नहीं होता | क्रोथ करना और क्षमा 
मॉगना फिर क्रोध करना और फिर क्षमा मागना 
इस प्रकार मतकी नचाने से भी दूसरा यही 
समझता है कि हमे धोखा .दिया जा रहा हे | 
अगर वह इतना नसाचेगा तो' श्तना ते। मसझ्नगा 
ही कि यह आदमी मौके पर चोट अवश्य करेगा पीछे 
भर ही मरहमपट्टी के समान क्षमा मगले पर 
मरहमपद्ठी के भरोंस कोई अपना चमडा क्ठाने के 
लिये राजी नद्दी होता । 
प्रश्ष- बहुत से आदमी ऐसे होते है कि 
वे गाठी आदि बकलेन पर ही शान्ति पांते है 
अगर वे ऐसा न करे 'ते उन, का क्रोव क्रोध- 
'किट्ट बनकर अपनी और दूसरो की दा नि करता रहे । 
'. उत्तरं- वमन (उल्टी) होजाने से पेट 
साफ रहता है इसलिये उल्टी होजाना अच्छा 
' भले ही कहा जाय पर जिसे उल्टी करने की 
आदत' है उससे छोग बचने की कोशिश करे यह 
स्वाभाविक है । उल्टी के भरोसे खाते जाने वाला 
व्यक्ति, गंद तो है ही, पर अपनी ओर दूसरों की 
परेशानी भी बढाता हैँ | अच्छा ते यह ह कि 
अन्न को विक्ृत किए बिना, पचाया जाय अगः 
कभी थोडी बहुत बिक्षति होजय तो अनशन 
' आदि से पचने का अवकाश दिया जाय, अनशन 
के प्रयोग से भी विकार शान्त न हो तो उल्टी 
द्वारा निकाल दिया जाय | इसी तरह अच्छ। यह 
है कि क्रोध पैदा न हो, हो जाय तो न्याय- 
ब्िनय आदि के ढद्वा। उसे पचाया जाया | उसे 
पचा न सकना अवं-पाप हे और किट्ट बनाछना 
पाप है किट्ठ ओर कालिमा दोनों ' रखना महापाप 
है । यह ठीक है कि पापी से अ१-पापी अच्छा 
पर कभी कमी ऐसा होता है 
ओठट में महापाप जगह बना छता है | 


'को इस तरह्द पाप कहेंगे तो 


कि अध,पाप की , 
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प्रशक्ष- अगर आप' क्रोध किट्ट और कालिमा 
कहना पड़ेगा कि 
इस पाप के बिना जगत में धर्म भी नहीं रह 
पायेगा क्योकि धम के छढिये , सज्जनता के 
अनुग्रह के साथ दुजनता के निग्नह वी भी 
जरूरत हैं, दुजनता के निग्नह के लिये क्रोध 
कालिमा की आवश्यकता तो है ही,' पर अगर वर्षो 
तक किस दुजनता का निग्रह न हों पाये तो 
वर्षो तर क्रोध को सुरक्षित रखना पडेगा इस 
प्रकार क्र।व-किह भी आवश्यक हो जायगा । 
त्तर- दुजनता के निम्नह के लिये क्रोवादि 
कपायक्री जरूरत नहीं है किन्तु चिकित्सा 
मनोवृत्ति की जरूरत है | न्यायार्धाश अपगधी 
कं। दड दे यह चिकित्सा है-क्रोध नहीं | भके 
ही दड देने का काय वर्षे में हो तो इसे चिकैत्सा 
ही कहा जायगा | कमी कमी तो ऐसा होता है 
कि क्रोध प्रगट करना ही दंड का रूप बनजाता 
है । कल्पना करो कि अपने बेटेने काई अपराध 
किया हमने कुछ करकेश स्वर से डाठदिया तो 
इप्ते कपाश न कहेंगे दड कहेंगे :सलिये इसे 
चिकित्सा मे शामिक किया जायगा । हा, यह बात 
दूसरी हें कि इस प्रकार ऋष-रूप दड देना सफल 
हो या असफल, यह तो  दडवेज्ञान का विचार 
कडलाया, पर साधारणतः यह जिकित्सा रूप है। 
ग्रज्न- तब तो हर, एक आदमी यह कह 
सकेगा कि मैं ता कपाय नहीं रखता हू किन्तु 
ड ढे रहा हू । यह चिक्त्सा है कि कपाय हे 
इसकी कसे।टी क्‍या * 
*. उत्तर- कष्य और , चिकित्सा -काअन्तर 
समझने के लिये चार बातो का विचार-करना त्ाहिये 
१- चिकित्सा मे व्धन आर रक्षण क्रिया जाता 
हैं कपाय में भक्षण और तक्षण | २- चिकित्सा 
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प्यायााा्ााका॥ उनके अररकफालकक फेक का 


में न्याय को मुख्यता रहती है कपाय म खाथ 
की | ३-- चिकित्सा मे प्रतीकार की मयादा का 
विचार रहता है कपाय मे भयीद्वा छुप्त हो जाती 
है। ४- चिकित्सा मे शिष्ाचार का विचार बना 
रहता है कपाय में शिष्टाचार का विचार नष्ट हो 
जाता है | इन -चारो बातों को कुछ सफा£ के 
साथ समझलेना ठीक होगा | १- एक आदमी 
अपध्य-मेबन करता है इसलिये हम उस पर 
नाराज होते है या प्रमाठ आदि के कारण ही 
अपनी सन्तान आदि पर नाराजी प्रगट करत है 
तो इस में तक्षण नही हे रक्षण और वर्धन है । 
अथवा न्यायाधीश किसी का दड दता है तो इस 
में भी रक्षण है । कदाचित्‌ दडनीय व्यक्ति का 
न हो पर जनता का रक्षण है इसलिये इसे रक्षण 
ही कहेंगे। व्यवहार-पचकर का विवेचन इस अध्याय 
के प्रासम्म मे किया गया हैं उप्तक अनुसार 
विश्वहितकारी रक्षण-वर्धन जहाँ हो वह्ढे कणय 
के बदले चिकित्सा की ही अधिक सम्म|बना है । 

२ कभी कमी रक्षण और वर्नन के कार्य 
में भी मनुष्य चिक्रित्सक की अपेक्षा कपायी बन 
जाता. है | जैसे किसी के छुधारने की अपेक्षा 
आज्ञा चढांन वी छाल्सा तीत्र हो तो इस स्वाथ- 
प्रधानता के कारण रक्षण-वर्धन गोंण हो जॉथगे 
इसलिये वहा चिक्रैत्सा-बृत्ति न होगी कपाय-वुत्ति 
' होगी | हा, अगर सुव्यवस्था के लिये अ्ञापालन 
करान। भी करतब्य में शामिल हो तो बात दूमरी 
है। जैसे एक सनाध्यक्षन एक सेनिक को आज्ञा 
दी पर सैनिक कुछ उद्दड या रापवीह है इसलिये 
उसने आज्ञा वी उपेक्षा की, सेनाध्यक्ष जानता 
है कि अगर वह यह आज्ञा न भी पाले तो भी 
कोश काम अड न जायगा पर इससे आज्ञा की 
उपेक्षा बरने की जो आदत पड जायगी उससे 
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ल्‍ञ ३ पक अच अर 
व्यवस्था मे बडी गड़बड़ी “होगी” इसलिये आज्ञा 
पालन कराना भी न्याय है, स्वाध नहीं। इस 
प्रकार के विशेष प्रसगो की बात दूसरी है पर 
साधारणत, आज्ञा-पाढन कराने की ओट में 
खार्थपरता आदि का प्रंवश न्‌ हों जाय इस का 
ध्यान रखना चाहिये | 

३ कमी कभी न्याय के नाम पर मनुष्य 
बहुत कडा३ कर जाता है प्रतीकार की मयीदा 
भूल जाता है ऐसी अवस्था में वहा कषाय का 
आंवेग ही समझना चाहिये | यह -हो सकता है 
कि कहीं पर साधारण प्रतीकार काम न दे सके 
तो कठार और अधिक प्रतीकार भी उचित ही 
समझा जायगा । जैसे मानले कि कहीं के छोग 
ऐसे जगली है कि नारियों पर बलात्कार करने 
में नहीं चूकते साधारण सजा का उन पर प्रभाव 
नहीं पडता तो जब ' तक उस जाति के सब 
लोग जन्म से सुसस्क्तत नहीं बनाये जाते तबतक 
बलात्कारियों को अधिक से अधिक दड भी- 
प्राण द७ भी-मयोंदित समझा जायगा । मतलब 
यह हे कि ग्रतीकार में जनद्वित की दृष्टि से पाआपात्र 
का विचार करते हुए काये करना चाहिये । 

४ मर्यादित प्रतीकार में शिष्ाचार का भी 
विचार रवना चाहिये। एक आदमी प्रतीकार 
के नाम पर माँ वाप को भी गालियां देने छगता 
है. तो समझना चाहिये कि उसमें चिकित्सा नहीं 
है कषाय है | अगर ये गाडिया अपने स्वार्थ के 
कारण हो, माता पिता की उचित शासकता के 
विरुद्द हों तब्र तो ओर अक्षम्य ही समझना 
चाहिये पर माबाप की भूछ होने पर भी गाड़ियों 
बककर या और क्रिंसी तरह से शिश्वचार का 
मंग किया जाय ते यह क्रोध की तीत्रता ही 
समझना चाहिये । 
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यर्यपे_प्रतीकार करने में कुछ न कुछ 
शिष्टाचार को धक्का छगता ही है, पर देखना 
यही चाहिये कि जनहित न्यायरक्षा आदि के 
लिये अनिवाय कया है | अनिवाय जितना हो 
उसे चिकित्सा-सूचक कहेंगे बाकी कषाय-सूचक 
होगा । इन प्रकार दुजनता का निग्नह करते हुए 
मनुष्य कष|य से बचा रहेगा । जो बात कषाय 
कालिण के विषय में कही गई हैं वही कषाय- 
किट्ट के विषय में भी समझना चाहिये । मानलो 
एक आदमी दुजन है, अन्यायी, अविवेकी या मुर्ख 
है, उसकी योग्यता और स्वभाव से परिषेत हो 
कर हम जीवन भर व्यवह|र करते है, व्यवहार 
करते समय उसके दुजन स्वभाव का हम स्मरण 
रखना पडता है तो इनमे कषाय-क्रिंट्ट न कहेंगे | 
इस प्रकार सस्कार के रूप मे जो आचार-स्मृति 
होगी उत्के मूल मे अगर भक्षण तक्षण होगा 
ते उसे किट कहेंगे अन्यथा चिकित्सा कहेंगे | 


प्रश्न-क्या यह उचित न होगा कि हम 
आचार स्ृति का ल्याग ही कदे और बिलकुल 
बीतराग बने जेये | हमोरे ऊपर अन्याय हो तो 
हम अन्याय को चुपचाप सहज | 


उत्तर-भगवती की छोक-साधना का यह 
भी एक अग है, किसी किसी व्यक्ति को जन- 
सेवा के लिये इसी नीति की आवश्यकता होती 
है। परन्तु यह भगवती की लोकस,पना का 
एक ही अग है इसके सेवाय दूसेर अगं की 
आवश्यकता अधिक होती है | ६, मगवनी की 
छोक साधना में यह उचित # के अधिक शान्त 
रद्दा जाय | चिकित्सा का वाह्यरूप भी यथासम्भव 
रेसा न हो कि जनता को किट्ट और कपाय का 
श्रम हो जाय । खबर, अभी तो आत्म-साधना 
का प्रकरण है आत्ममाधना या मनसाबना 
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सन अजि-भान ने वजन लकम- तक 


की दृष्टि से चिकित्सा को कषाय नहीं कहते ! 
हा, चिकित्सा की ओट में कपाय का प्रवेश सर- 
लता से हो सकता है इसालिये इस तरफ से 
काफी सतर्क रहने की जरूरत है। 


प्रश्न-आप काढिमा की अपेक्षा किट्ठ को 
बडा पाप बताते हैं पर जितनी हानि कालिमा 
म है उतनी किट में नहीं है । क्रोध को रोक 
रखने मे एक तरह के मनोबल का पर्चिय मिलता 
है. इस मने।बलछ को पाप क्गे कहते हैं ! 

उत्तर- मनोबल तो पाप नहीं है किन्तु जिस 
मनोबल या बढ का उपयोग मक्षण-तक्षण में हो 
बह पाप अकय है। मनोबल का मनचाहा उप- 
योग सथम नहीं; हैं. वर्धन रक्षणमय उपयाग सयम 
है । क्रोध को रोकने मे सयम है, क्रोध को रोक 
रहने में सयम नहीं हैं | यद्यपि मनोबिछ दोनो में 
है । क्रोध मे किसी को पत्थर मारना बुरा हैं, क्रोध 
का रोककर प-थर न माएना अच्छा है, पर इसलिये 
क्रोध के। राककर पत्थर न मारना के पत्थर मारने 
से यह भाग जायगा तब बन्दूक न मार पार्ऊँगा 
यह सब से व॒रा हे । बदछा छेने के लिये जो 
क्राध रोका जाता है अथवा अशाक्ति, अनवसर 
आदि के कारण क्रोध अगट नहीं होता ।फिन्तु 
भीतर ही भीतर जलता रहत। है बह अपनी हानि 
करता है अपना जीवन नरक बनाता है आर 
दूसरों का भी जछाता है ओर शक्षा से बेचैन 
करता रहता है । 

पहिले कहा जा चुका हे कि क्राव का 
सबेदन दुःखात्मक होता हे, क्रोध रोककर रखने से 
जब तक वह रख रहेग। तब तक हमें दुःख ही 
देता रहेगा | साथ ही वह दूसरों को भी बेचैन 
और दुःखी बनाता रहेगा | घर में छुपे हुए साथ 
से जिस प्रकार लोग सेंशक्ष ओर वेचैन रहते 


अक्रोध 
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है उसी तरह हमारे दिल मे छिपे हुए क्रोध से 
भी लोग सशंक और बेचैन रहते है। हृम 
कितनी ही कोशिश करें, उप्त को छिपाने के 
लिये कितने ही आवरण डाले उसकी , असल्यित 
प्रगट हुए त्रिना नहीं रहती । हमारी प्रवत्तियों 
भावना के अनुसार होतीं है, बुद्धि के द्वारा अगर 
भावना पर आवरण डालते भी रहे तो भी इसमे 
हमे बडा परिश्रम पड़ता है और फिर भी वह 
निरथक जाता है | क्योकि सोते जागते उठते 
बैठते प्रत्नक्ष परोक्ष मे बुद्धि का का आवरण 
खिप्तक ही जाता है, ऋरोध-किट्ट या वैर ग्रगठ ही 
हो जाता है। इस शअ्रकार छिपे हुए घावों से 
दुनिया बहुत घबराती है और हमे इस दुष्कर्म 
आर दुष्फढ का भान नहा होने पाता। साथ 
ही इतनी बुराई और है कि एक के बदले लोग 
दस बैरों की कल्पना कर छेंते है इसलिये जहा हम 


निर्वैर हंते है वहा भी हमे वैरी समझ लिया जाता है। 


क्रोध अम्नि के समान है जो अपने को 
और दूसरो को जलाता रहता है । और ऋषध- 
किट्ट तो तेजाब की तरह भयकर और बंचक है। 
चह तरल होकर भी जछाता हे | क्रोध का किट्ट 
हो या काछ्मा, दोनो का ह्याग करना चाहिये | 


अगर कभी क्रोध का अवसर आ भी जाय 
तो भी कोष की रोक छो और जिस कारण से 
क्रोध आया है उसकी जॉच कर छो। जॉच 
करने पर फीसदी पचास घटनाएँ ऐसी मभिडेंगी 
जिनमे तुम्हे अपना श्रम माछूम हो जायगा, 
किसी बात को सुनकर या देखकर भी बिना 
बिचारे क्रेप न करो, सारी घटना को अच्छी 
तरह समझ छो फिर क्रोध करने का पर्यौ्त कारण 
भी होगा तो भी विचार करने पर क्रोध का 
आवेग कुछ धीमा पड जायगा | 
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क्रोध करने का प्रयाँ्त कारण मिलने पर 
आत्मौपम्य भाव से कुछ विचार करो इस तरह 
विचार करने से पचास में से चालीस घटनाएं 
तुम्हे क्रोध योग्य न मारूम होंगी। बाकी दस 
घटनाएं अगर क्रोध योग्य निकलेगी भी तो तुम्हारी 
विचारकता के कारण क्रोध चिकत्सकता का रूप 
धारण कर लेगा | क्रोध को जीतने का मु 
उपाय ते मोह और अमिमान पर विजय पाना 
है | उनके जीत हैने पर क्रोध को 
पैदा होंन के भीतरी कारण ही न्ट हे जाते है 
पर अगर उन पर पूरी या पर्यीत्त विजय न मिल 
पाइ हो तो भी क्रोध के निर्मित्त मिलने 
पर तब तक तो उसे रोकना ही चाहिये जबतक 
उस घटना के अच्छी तरह समझ न लिया 
जाय । इस विवेक से थधारे धोरे क्रोध किसी दिन 
निमूंछ हो जायगा | सिर्फ चिकित्सा के अनुकूल 
अरुचि का भाव रह जायगा | 


निर्छलता 


छल का भी स्वरूप पहिले कहा जा चुका 
है। छछ एक तरह की निरत्रैठता का परिणाम है। 
जहे।| हम निबलतावश अपने मोह और अभिमान 
की सफल नहीं बना सकते, क्रोध का उपयोग 
नहीं। कर सकते वहाँ छछ का उपयोग करते है | 
छत के विषय मे मी यह वात ध्यान भे रखना 
चाहिये कि जहाँ भक्षण और तक्षण के लिये 
के बात छिपाई जायगी वहीं छल-कपाय है 
किन्तु जहाँ विनिमय रक्षण वर्धन आदे के ढिये 
कई बात छिपांइ जाती है वहां छछ कपाय नहीं 
होती वहां चिकित्वा समझना चाहिये। यही कारण 
है के कभी कभी तीथकर पैगम्बर और अवतारों 
को भी छुवैद्य की तरह कोई बात छिपाना पडी 
है पर इससे वे छढ-कपायी नहीं हो जाते । 
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कोई कोई बाते, जिंन का दूसरों से कोई 
सम्बन्ध नहीं है उनकी छिंपाना मी छेल नेंही है। 
मैने एकान्त 'मे पत्नी के साथ किस अकारे प्रेम- 
प्रदशन किया आदि व्यक्तिगत जीवन में ही परी 
हो जनिवोली बातो को प्रगंठ न करना छंछ नहीं है। 
इन सत्र क्षम्य अपचादों के रहने पर भी जीवन में 
छंल का उपयोग बहुत किया जाता है। जिससे 
हम छल करते हैं. उससे कुछ पानि को आशा 
हमें न रखना चाहिये | मनुष्य इस विषय मे 
कांफी मूख है | आय: हर एक आदमी यह सोचता 
है कि मै तो दूसरों की चाल्बाजियां समझ जाता 
'हूँ पर मेरी कोई नीं समझ पाता | अगर हम 
इस मूखता का ल्वाग करदें तो आधे से अधिक 
छल तो हमे निरयर्कता के कारण त्याग देना पड़े। 
पहिलि निरमिमांनता के प्रकरण में 'कुंटिंल आत्म- 
प्रशंसा के उदाहरण दिये गये है, आत्मप्रशसा 
के कारण वे अमिमान॑ के प्रकरण में छाये गये 
और कुठ्छिता के कारण वे छल के ग्रकरण मे भी 
छाये जा सकते है । उन से मादूम होता है कि 
अधिकाश छल गुनाह बेलज्जत है, बिना स्ाद के 
पाप हैं । छोग आज किसी बात को न समझेगे 
परन्तु छछ की सफलता के समय तो समझ जंयिंगे 
' कि तुम्हारा क्या विचार था। परिणाम यह होगा 
, कि तुम्होरे भिरछलछ काय में भी लोग छल समझेगे। 
इस ग्रकार छल तो निरथेक जायगा ही पर और 
पुण्य भी निरथक जायगा | 
जिसके साथ तुम छल करते हो उसके साथ 
तुम्दारी कैसी भी घनिष्ठ मित्रता क्यें। न हो, 
शिष्टाचार के द्वारा तव कितना ही प्रेम प्रदशित 
करते रहो परन्‍्त छल तुम्हारे अद्वैत के ठुकडे 
टुकड़े कर देगा, तुम पास॒पास भठ्े ही रहो पर 
जीवन-चयी बदल जायगी | दो पाहिल्यान कुश्ती 








'करते समय पास पास ही तो रहते है. पर उन 
की नजदीकी सिर्फ दाव पेच अजमाने के लिये 
ही होती है ।इसालियि दूर दूर देशो भे बठे हुए दो 
निरिछल मित्रों की अपेक्षा उन की दूरी असंख्य गुणी 
होती है | हे 

छल से मनुष्य दूसरो का नुकृसान तो करता 
दी है किन्तु उससे अधिक वह अपना लुकेसान 
करता है | रोगी अगर वैद्य के' सामने छल करे 
ते वैद्य के चिकित्सा करने भे कठिनाई तो होंगी 
ही इससे उसे कष्ट भी होगापर उससे अधिकी 
बष्ट रोगी को होगा | वह अपनी ही बामारी 
बढायग। और जाबन नष्ट करेगा। 

एंक विद्यार्थी पाठक से अपना अक्षान 
छिपाता है, नकल करके पास हो जाता है, परिणाम 
यह होता है कि वही ज्ञान से वश्चिंत रहता है, 
पढने , कमजोर रहता है। आगे किसी न किसी 
परीक्षा मे अड़कर रहजाता है। पाठक की इस 
में क्या हानि 6, छली विद्यार्थी की ही हानि है । 

एक साधक अपने गुरु या आचार्य से 
अपने भन के पाप छितता है, समझते जाओं 
ते विनय-अविनय का विचार न करके अपने 
को निष्पाप सिद्ध करने के लिये गर्जमन तजन 
और वाद-बिवाद करता हैं, समझता दे ।के शब्दों का 
आवरण ड|ल देने से पाप छिप जायेगा पर शब्दों 
से किप्ती का भुंह बन्द किया जा सकता है मन 
नहीं और मुँह बन्द कर देनेते उसका ही 
नुकसान होगा । क्योकि चह आचाय से जो कुछ 
पासकऋता था अब न पासकेगा | छछ दिले को ' 
तोड़ देग, दिलो के मिलानेवाले समस्त शिछ्ठाचार 
व्यथ जायेंगे । 

एक दूकानदार प्राहको को छल्ता हैं, एक 
दो बार सफल होगा बाद में वह अपनी परेशानी 


अक्रोध 


[ रछर्‌ 


...........कलन जल चच््लिििचआआओओओओ॥ओओआओओओओओ 





बढ़ायगा दूसरो की भी बढ्ायगा | छछ का छाभ 
निकल जायगा परेशानी की निप्फल तपस्या 
जीवनभर को चिपक जायगी | 


झूठ चोरी व्यमिचार आदि नाना पापें। का 
मुल छल है | इससे सर्वदा भय, लज्जा भादि 
दुःखात्मक भावों का अनुमव करना पढ़ता है, 
अपमान घुणा अविश्वास आदि के पात्र बनकर 
अनेक मौतिक और आध्यात्मिक लागों से बच्चित 
रहना पड़ता है । ब॒तमान के थोड़े से छाम के पाछि 
भविष्य और निकट-भविष्य के बडे से बड़े लभ 
से हाथ घोना पडता है । 

यहाँ यह न भूलछजाना चाहिये कि गाम्भीय 
और छछ मे जमीन आसमान का अन्तर है। 
गार्म्भीय सहिष्णुता का परिणाम है. उससे रक्षण 
और वर्धन किया जाता है जब कि छल से भक्षण 
और तक्षण किया जाता है | 

मनुष्य जितना अधिक अकषायी बनेगा 
भगवती की उतनी ही अधिक साधना करेगा 
इससे वह अकर्मण्य न बनेगा किन्तु उसके कर्म 
आत्म-शान्ति और जगत्कल्याण के लिये उपयोगी 
हो जावेंगे | 

जीवन-साधना 

भगवती की मनसाधना और लोकसाधना भी 
एक तरह की जीवनसाधना हे क्यों'के जिन मे 
इनका भी समावेश होता ढे । किर भी साधना 
के अनेक पहछू सरबता से दिखांये जा सके 
इसलिये उसके तीन भाग कर दिये गये हैं | पर 
उन साधनाओ की एक दूसरे से अलग रखना 
असम्मव है । मनसाधना के त्रिना जीवनसाधना 
या लोकसाधना नहीं हो सकती और जीवन- 
साधना और छोकसाधना के बिना मनसाधना 
कान तो विवेचन ही किया जा सकता है न 


उसका, पर्रक्षण ही, इनके बिना मनसाधना एक 
तरह की जड़ता ही हो जाग्रगी । जड़ता का 
भगवती के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । 
जीवनसाधना का अथ यह है कि जीवन* 
कछा का विचार करके जीवन को ऐसा अच्छा 
बनाया जाय कि वह पवित्र, सुखद, महान्‌ और 
जगहितकारी बन सके । जीवन को मैने एक कछा 
कहा है, कछ को छक्षण या चिह्दो के चौखेटे मे 
बिठलाना काफी कठिन है उसे तो अनुभव्र से ही 
समझा जा सक़ता है । किसी सुन्दरी के सौन्दर्य 
का मा५ छगाने के लिये हम ढेरो उपमाए दे और 
मापतौछ के साथ उन्हें सजाकर रक्‍खे तो सुन्द- 
रता दिखाई न देगी कुछ कुछ इसी प्रकार जीवन 
के विषय में भी कह्य जा सकता है । चतुर चित्र- 
कार जैसे दस पांच आडटेढी रेखाएं खाचकर 
भी अच्छा चित्र बना लेता है -किन्तु अवाडी 
आदमी बोतछो से स्याही ख़च करके भी कांगृज़ 
या दीवार बिगाइने के लिवाय कुछ ,नहीं कर 
पाता इसी प्रकार जीवन भी 'है। जीवन की शक्ति 
बराबर रहने पर भी और उसका दिनरात उप- 
योग करने पर भी एक का जीवन स्वपर-कल्याण 
कारी बनता है जब कि दूसेरे का जीवन स्वपर- 
अक्ल्यणकारी दुःखमय और असफल बनता है। 
इसी से जीवन एक कला है | यथपि कला के 
भी कुछ नियम रहते है और उससे कछा को 
समझने मे काफी सुमीता होता हैं फिर भी कछा 
के नमृने ही कछा को पूरी तरह समझाते हैं यही 
बात “जीवन के बिकय में भी कही जा सकती 
है। जीवन के कुछ अच्छे बुर नमूते देख लेने 
से पता लग जाता है कि कछामय जीवन कैसा 
होता है और उसकी साधना किस तरह करना 
चाहिये। यहा कुछ नमूना का उछ्छेख किया जाता है। 
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१-राम, कृष्ण, महावीर, बुद्ध, ईसा, मुह- 
म्मद आदि महात्माओ के जीवन इस बात के 
प्रमाण है. कि किस प्रकार का निःस्वाथ और छोक 
हितकारी जीवन बिताने से मनुष्य स्वपर-कल्याण 
करके भगवती अहिंसा की साधना करता है। 
अगर ये छोग अपने ,ऐहिक स्वार्थे। के लिये जीवन 
खपा देते ते ये न तो महान्‌ बन पाति न खुखी 
हो पति, न जगत्कल्याण कर पति | 

२-म. राम का विरोधी रावण, मे. महावीर 
का शिष्य जमालि, म. बुद्ध का शिष्य देवदत, 
पाडवो को छलनेवाठय और श्रीकृष्ण को कैद 
करने की नियत रखने वान्य दुर्योधन इत्यादि 
छोगे इस बात के प्रमाण है कि भोग, यश, पद, 
वैभव आदि की छठ मचाने की इच्छा से अन्त 
में मनुष्य -का त्जीवन नाना कष्ट सह कर भी 
बुरी तरह नष्ट हो जाता है | 

खेर, प्राचीन काछ के इन बड़े बडे आद- 
'ेयो के उदाहरण छोड़िय पर हम दिन रात 
अपने और दूसरों के जीवन मे जो कछहीनता 
देखते है, मोह प्रमाद छल अहकार आदि के 
कारण जो अपने जीवन को दुःखपय तथा दूसरों 
के जीवन को अशान्त बनाते है अपनी महत्ता 
का नाश करते है उससे जीवन कछा के विपय 
में हम कितने अनाडी है इस बात का पता 
लग जाता है। 

१- एक श्रीमान्‌ भाई थे, दिनरात समाज- 
सुधार की बातें किया करते थे, नरनारी समभ,व पर 
बडी कानूनी बहस किया करते थे एक बार एक 
लाख रुपये के दान की घोपणा भी कर चुके 
थे, सामाजिक कान्ति के लिये लोगो को उमाडा 
कंरते ये, क्रान्तिके बिरधियों को गाली शिया करते 


कि 


थे पर अवसर आया तो उनने एक रितेदार 


बिधवा को कौडी-कौडी के लिये तरमाया, उप्तकी 
सम्पत्ति छीनली, सुधार का समय आया तो एसे 
छिपे कि छोग ढूँढ़ ढूँढ कर हैरान हो गये पर न 
मिले | दान के एक छाख रुपयो मे ७ एक रुपया 
भी न निकारू सके | तब छोग उनके पास 
फटकते' न थे । रास्ते मे से जाते हुए मुझे उनने 
एक बार बुला, सिर्फ पाच मिनिट के लिये, पर 
मुझे इतनी हिम्मत न हुई कि उत्त धनी बुजुर्ग 
जीव को पांच मिनिट का भी दान कर सकूँ । 
बह बीमार था इसलिये पैंत -का कुछ भोग भी न 
कर पाया, पडिताई की बाते करके और एक घना 
होकर भी वह मिखार। बराबर भी इज्जत न कमा 
पाया, मोह छछ ओर भय से उसने अपना जीवनीचत्र 
बुरी तरह बिगड लिया इसकी अपेक्षा बह उत्तना 
ही बक्ता जिस पर वह दृढ रह सकता था, दान 
की झूठी घोषणा न करता, दि में कमजोरी थी 
तो अपनी कमजोरी स्वॉकार करके कहता कि 
यथाशक्ति ही कर सकूग। तो चित्र न त्रिगडता। 


२-- एक बाई थी, बडी कर्मठ, पर उस मे 
दो दोष थ एक तो यद्द कि किसी का थोडासा 
भी काम करके वह बार-बार कब से कहती थी, 


| 0 «पु 


दूसरा यह कि अपने से ज्याद। सुखी व कि 
प्‌ 


कप प 


को देख न सकती थीं यहा तक कि के॥ पति 
अपनी पत्नी से श्रेम करे, बीमारी मे सेवा करे तो भी 
उसे बुरा छगता था, निन्दा करती थी इसके 
कारण खूब काम करने पर भी अन्तमे कटु-चचन 
और गलियों ही पाती, यह +क दुर्देशा थी कि 
उसक में बाप भी उसे सद्द न सकते थे | बहुत 
कुछ करके भी वह किती के छिये भर्ल। न ग्न 


पाई, न सुषी हो पाई । जीवन-कछा का यह 


कैसा अज्ञान ! बेयारी |! 


जनााय 


[ ऋष्मक 
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३- एक भाई एक सेठजी के यहां मुनीम 
थे, काम में होश्यार थे, कोई ऐसी चोरी न करते 
थे जो सरकार मे चोरी कही जाथके, पर इस का 
कारण उन की ईमानदारी था संयम नहीं था, 
नौकरी छूटने का भय था | वास्तव में वे असंयम 
को जीत न सके थे | इसलिये अपने लिये कोई 
तरकारी छते तो सेठजकि हिसाव में छिख देते, 
किसी चीज की जरूरत होती चुपचाप उठाछति, 
जब तगगस होती कि वह चींज कहाँ गई तो 
सुनकर भी चुप रहते, कभी जब पक जाते तो 
कहते किमी तरह वह चीज मेरे घर चली गई 
होगी, आतिथ्य के लिये जा चीजे रहती वे अपने 
दोस्तो को खिला देते, सेठनी की अलनुपस्थिति में 
जब कोई अपरिचित आदमी मिलने आता तो 
इस तरह परिचय देते जिससे वह समझे कि ये 
मुनीम नहीं माल्कि हे, इस प्रकार कभी कभी 
झूठे गो'व का अनुभव करलेते और महीने मे 
रुपये आठ आने की बचत भा करलेते, पर इतने से 
ख्ुद्द छाम के छिये वे बड़ा परिश्रम करके भी 
माल्कि की नजरो मे तुष्छ और अविश्वसनीय 
बन बैठे | माल्किने उनकी वेतन-बृद्धि रोकदी, 
हरदिन कुछ खाने पीने की चीजे भेंट में मिलती 
थीं वे बन्द करदी, दीवाली का इनाम बन्द कर 
दिया. पर वे सन्‍्मान से कुछ पांन की आदत न 
डाल्सके, छिपाकर झूठ बोलकर लेने की आदत 
ही रही । इस तरह वे आने की जगह पेसा भी 
न पासके, इजत खोबैठे, एक दिन नौंकरी से 
अल्ग भी कर दिये गये, इस प्रकार अपनी 
नादानी से अपना जीवन-चित्र बन्नोद वर बैठे । 

४-एक भा£ह थे, जगत की सेवाके लिये 
सर्वेस्व दे चुके थे अनेक कष्ट सेंड थे, देवता की 
तरह पुजे भी, पर उनकी अनैतिकता अहकार 





बन नननीनननना-+. लत नाथ 


अविश्वसनीयता ने उन्हे कुछ अप्रिय बना दिया। 
चतुर कलाकर होते तो इस बिगड़ते जीवन चित्र 
को सुधार ढेत पर न छुधार सके, अविश मे चित्र 
को विगाडने लगे। पुराने पुण्य का पश्चात्ताप 
करने लगे, इस प्रकार जगत्‌ के लिये भिखारी 
बन कर भी पतित बने, अपना जीवन बर्बाद 
किया पर जगत को भी छटा । आप डरे की दूसरो 
को भी डुबाया । 


७५-एक विधवा बाई थी, शिक्षित थी, सुंदर 
थी, पर यौवन क' वेग न संभाल सकती थी ' एक 
सुधाशक ने विवाह करने की सलाह दी, पर उदच्त 
ने सुधारक को पचास गाछियों सुनाई | लेकिन 
कुछ भहींने बाद व्यभिचार मे पड़ गई, बिना 
विवाह के एक पुरुप के पास रहने छंगी, लोगेंने 
फिर भी शादी करने की सलाह दी, फिर भी 
उसने गालियों दीं--कौन कहता है कि मै अमुक 
की पत्नी बनगई हूं। छोग चुप रहे | कुछ दिन 
बाद गम रहा, पुरुप का दिल ऊब गया, बन्धन 
कुछ था नहीं, उसे निकाल बाहर किया, अन्त 
में आमहत्या करके मर ग£। ब्रह्मचय से रह 
सकती या विवाह कर छेती तो जीवन-चित्र 
न बिंगडता । 


&-एक नववधू थी, साससचुर काफी प्यार 
करते थे पर उसे दिनरात यह खयाल रहता था 
कि मुझ सत्र माल्कि तो समझते है ? नौकर तो 
नहीं समझते | सास कमैठ थी, घर के बहुत से 
काम करती, थोड़ा बहुत काम वहू को भी बता देती 
पर वहू तबतक उस काम में हाथ न छगाती 
जब्रतक सास आघ! काम करने के लिये तैयार 
न हो जाती, सास को और काम्र पूंर करना 


पडते जे। बहू के वश के नहीं थे, और बहू के 


| 
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“काम में भी आधा हिस्सा बठाना पड़ता, फिर 
भी बहू की यह भ्रम रह्ता कि मुझे नौकर 
'समझा जाता है | अकर्मण्यता ही मालिकपन है 
यह उसकी परिमाषा थी | आखिर घरमे चैन से 
न रह सकी, न किसी की रख सकी, पति को 
भी उसने ऐसा ही सिखाया कि वह समझे के 
मेरी प्री का घोर अपमान किया जाता हे, वह 
समाचारों को ऐसा ही रंगती थी। पति भी 
कलाहीन था। आखिर बहू मा के घर चली गई 
पति को बुला लिया | सासससुर अपनी स पत्ति 
कुछ दूसरों की देकर कुछ साथ लेकर सदाके 
लिये तीपयात्रा को चले गंये । पीछे बहू को 
गरीबी, कलह अपमान आदि ब्हुत सहना पडे, 
पर'फिर साससखुर न मिले, जीवन नरक हो 
गया, जीवन का ही नहीं कुटठुम्ब का चित्र 
बिगड़ गया। 

७-एक अनाथ बालक था एक सद्गृहस्थ ने 
उसे पाछलिया था । वह बडा ही ईमानदार, बड़ा 
ही करमठ, बड़ा ही बिनात था जो काम कहदो 
वह अवश्य पूरा करे | बिना दिये एक कोडी भी 
न ले, थोडीसी भूल हो जाय तो बिना पूछे ही 
कहदे और पश्चात्ताप में ऑसू बहाया करें, जो 
भी जरूरी काम हो उसके करने में शर्म नहीं । 
जब उन सद्गुहस्थ के यहाँ कोई अरपरिचित 
व्यक्ति आये तो वह समझे वह इन का पुत्र ढे पर 
जनत्र उससे पूछा जाय ते। कहदढ़े मैं ,तो अनाथ 
बालक हू मारिकने मुझे दया करके पाल है | 
मालिक मालकिन से मॉबाप की तरह प्रेम करता 
था, उन्हे राजारानीके समान समझकर डरता था , 
देवदेवी समान समझकर अपराध स्वीकार करता 
था और उन्हे मालिक समझकर दास के समान 
को$ मी रवा करने को प्ेयार रहता था , 


गद्यार्थी की तरह हर एक बात सौखने को तैयार 
रहता था। फठ यह हुआ कि उस जरूरत से 
ज्यादा बिना ही मांगे मिठता था। दुर्भीग्यवश 
इन्फ्ल्युरंजा मे उसके मालिक मार्लकन का देहान्त 
हो ग। वह किसी तरह बचगया | सामने 'चिन्ता 
थी के अब वह कहा जाय ? कैसे कमाये खाये ! 
मालिक के रितिदार छोग सम्पात्ति पर, कब्-। 
करके उस्ते हटाना चाहत थे। इतने ४ एक 
वकील आया, उसने इछितेदारों को मृतदम्पति का 
बर्ीयतगामा बताया | सत्र सम्प्ति उसी अनाथ 
बालक के नाम थी। कलाकार ने अपनी कण 
का भरपूर इनाम पाया था । 

८-एक श्रीमान्‌ दम्पति उतरती उम्र मे 
अपने दो मुनीमो के मरोस अपना सारा कारबार 
छोडकर बदरिकाश्रम की यात्रा करने गये। दोनो 
मुनाम काम सेमालने छगे | कुछ दिन बाइ एक 
आदमी सेठ की चिट्ठी छेकर आया । चिट्ठी क्‍या 
थी मरने के पहि७ को कुछ आज्ञाए थीं । 
पत्र हरिद्वार स छिखा गया था वहा की एक 
शिक्षण क्षस्था के नाम सारी जायदाद कर <। 
गई थी | यह भी हुक्म था कि दोनो मुनीम अगर 
ध्मानदारी से काम करना चाह तो स्थावर सफत्ते 
सउुसालने के लिये काम करते रह और आमदनी 
उस सस्या को देते जाब परन्तु जगव जायदाद 
ते सबकी सब लेकर हरिद्वार की उस ससस्‍्या के 
कुलपति के सामने उपस्थित ढे।। एक मुनं।म 
को मालिक 'की मृत्यु का शोक हुआ औए वह 
मालिक की आज्ञा के अनुसार हरिद्वार छे जाने 
के लिये सम्पत्ति इकट्ठी करने छरगा। दूसरे ने 
कढा-- से कैसे मृख हो, माडिक मर गया 
अब कीन अपना क्या कर सकता है £ चलो 
अपन दोनो यह सम्पत्ति बांट के । पहिले मुनीभ 


अक्रोध 


[ २७६ 


त्ल्ज्जजजजलजड््््््िि्््जजज्ल आओ 





ने विरोध किया पर दूसरा न माना | उसने 
मकान पर अपने नाम का पाटिया छगा दिया 
और भी सब कारबार हथयाने की कंशिश की 
पर कुछ दिन बाद उसके आश्चर्य का ठिकाना 
न रहा जब्र मालिक और माछकिन अमावस्या 
की रात को घर में आये | पहिला मुनीम मालिक 
और मालकिन को देखकर प्रसन्नता से नाच 
उठा । जब के दूसरा अपने मालिक को भूत 
समझकर घबराकर बेहोश हो गया । न्यायालय में 
उसको बेईमानी की सज़ा दिलाई जाय इसके 
पहिले ही वह उस रात वो उर कर 
सदाके लिये पागल हो गया और एक दिन इसी 
तरह डर आबिंग में कु में कूदकर मर गण । 
मालिक ने जो वसीयतनामा लिखा उसके अनु- 
सार उनके मरने के बाद आधी सम्पत्ति हरिद्वार 
की रुस्था को और आधी पहिले मुनीम को 
मिली । ईमानदारासि एक का जीवन-चितर चमक 
उठ और दूसरे का पुत गया । - 


९-एक वेश्या थी, उसके पास सौन्दर्य 
था, जवानी थी, वैभव था, बाँसा युवक को इशारे 
पर नचा चकी थी। पर दिर के शान्ति न 
थी । ब5 दुनिया का शिकार करती थी, दुनिया 
उसका शिकार करती थी । उसने अपना घधा 
छोड दिय और रास्तो में यात्रियो के लिये घम- 
शालएँ और कुँए बनवाने झुरू किये, वेश्यावृत्ति 
छोडकर सादगी से जीवन बितानिवार्ी स्लियो को 
खानपान का प्रबन्ध किया । गरीबो को तो मदद 
करती ही थी पर मध्यम परिस्थिति के उन 
कुलीन कृटठुम्बो के भी चुपचाप मदद करती थी 
जो मोंग नहीं सकते थे । उसका नाम घर घर 
फैछ गया | उसका जीवन जो डामर से रंगे हुए 
के सप्नान काछा था उस पर पक्के सफेदा से 


ऐसा चित्र वन गया कि वह कालिमा उस चिंत्र 
का अंग वनकर शोसा बढने छयी | 


इतिहास में भी अम्बपाली वेश्या का नाम 
प्रसिद्ध दे जिसने महात्मा बुद्ध के चरणों में सब 
सम्पत्ति अर्पित करके अपने जीवन को सफल 
बनाया था और अमरता पाई थी। 
१०-दो पडौसी थे। अगर स्वभाव के अनु- 
सार उनका नया नामकरण किया जाय तो एक 
का नाम होगा रुदन्‍तजी भेंसूबाक और दूसरें 
का हसन्तजी दिल्खुश दोनो की आर्थिक और 
कौटम्बिक परिशध्यिति एक सी थी पर जब कोर 
रुदनत माह के पास आता तब वे अपना एक 
न एक दुखडा रोया करते, कभी बिक्री कम हुई 
कभी अमुक ने राम राम न की, कमी रोटी ठीक न 
बनी, कभी दस्त ठीक न हुआ, कभी हाथ पर 
फुंसी है, कमी घोबी अभी तक कपडे न छाया, 
इस प्रकार छोटे बडे दो चार दुःखे का पुराण 
पढने बैठ जाते, चाहते आन्‍्तुक हमोरे दुःखो 
को सुनकर सहानुभूति बतछाये, दया करे, प्रेम 
करे और फिर उनका यह पुराण तब्रतक बन्द 
न होता जबतक आनिवाल जरूरी काम का 
बहाना बताकर चला न जाय। आदमी नकली 
सहानुभूति मे जल्दी थक जादा है और जसलढी 
सहानुभूति इतनी अविक्र नहीं होती कि इस 
प्रकार फाल्तू बहायी जाय इसलियि छोग उनसे 
शिनारा काटने लगे | दुःख खुननेवाछा न मिलने 
से उनका दुःख और बढगया | 
हसन्तजी इनसे बिककुछ उल्दे थे । कहते 
दुनिया मे सुखदुःख दोनो है और सभी को हे, 
तब किस को अपना दुःख खुनाया जाय | हम 
से भी ज्यादा दुःखी छाखे पडे है हम उनके 
लिये ते| रेति नहीं अपने लिये क्यो रोये ? खुढा 
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की यही मर्जी क्या कम है के उसने हमे 
किसी न किसी से अच्छा बनाया | 
मालिक ने एक एक से बढकर बन; दिया | 
सौ से बुरा तो एक से अच्छा बना दिया॥ 
वे रोते आदमी को हँसा ही न देते थे 
किंतु उसका दुख बिलकुछ भुला देते थे । उनके 
पास बैठने को आदमी छाल्ययित रहते थे 
रुदनतभाई को इससे ईं्प्या होती, वे हसत 
भाई को जादूगर समझते या बदमाश कहते, 
छोगों को मूर्ख उल्द नासमझ आदि कहकर 
उनकी घृणा बढाते | एक तो वे यो ही बहुत्त 
दुःखी थे पर पछि से इस ईष्यी के सामान ने 
और दुःखी वना डाछा | सामग्री एकसी थी पर 
एक भाई रुदन्‍त था और एक हसन्त था। 
पद्धिला मृढ था, दूसरा चतुर कलाकार था | 
यह उदाहरण-माद्ा और भी बढाई जा 
सकती है, हर एक मनुष्य के जीवन मे ऐसे 
अवसर मिलत है जब वह अपने जविन के, चतुर 
कलाकार के समान सजा सकता है या अनाथे 
बन कर नष्ट कर सकता है | सब से मुख्य बात 
यह है कि जावन के मूल में इंमान रहना चाहिये 
ईमानदारी सत्र से बडी चतुरता है | हम दूमरो 
को कितना भी धोखा देने की कोशिश 
करे पर दुनिया की अपेक्षा हम ही अधिक धोखा 
खयेंगे । कानून की पक्रड में हम भले ही न 
आंवे पर दिल की कपड़ म तो आ ही जाते है। 
इसलिये दुनिया और वोई दड भले ही न दे 
सके पर घृणा और निन्दा का दड तो अक्श्य दे 
सकती है जो कि अत में हमारी अनक सुत्रिधाओं 
को छीन सकता है, सूव कीर्ति को नष्ट कर सकता है | 
कढाचित्‌ आज का मनुष्य धोखे मे आ भी 
जाय पर अन्त में का सबकी परीक्षा कर लेता 


है । कभी कभी ऐसा होता है कि दुनिया श्रम- 
वश पवित्र जीवन की अर्पवित्र समझ लेती है, 
पर अगर इमानदारी हैं तो काछ जीवन की 
पत्रित्रता प्रगट कर देगा और साथ ही मन में 
इतनी शान्ति, सनन्‍्तेष और गौरव रहेगा कि हम 
सब दुःख भूल जेयिंगे | इसल्थि जीवनकला मे 
इमानदारी सब से पहिली चीज है | 


दूसरी बात जनसेवा और परोपकार-बात्ति है | 
अपना बोझ दूसरों पर कम से कम डालकर उन 


(4 


की जितनी सेव की जासके उतनी करना चाहियि। 


भगवती की जाविन-साधना इन दो बातो 
पर निर्भर है | यद्यपि जावन-साधना के और 
भी अग है जैसे जीवाय-समन्वय | इनका उल्लेख 
दृष्टि काड मे हो चुका है | मन-साधना का केन्द्र 
मन है, जीवन-साधना का केन्द्र मन,तन, वाणी 
तीनो है । मनसाधघना और जीवन साधना, दोनो 
वी एक शब्द मे कहना चाहे तो इसे आत्मसाधना 
कहसकते है । 

लोकसाधना 


लोक-पसाधना का मतर॒ब हैं जगत में 
भगवती अहिंसा का असार करना अर्थीत्‌ दुराचा- 
रियो को सदाचारी बनाना, बेईमानों को श्मानदार 
बनाना, जो न बनसके उन से दृप्तरो को बचाये 
रखना अथवा उनके अल्याचारों और अन्यायों से 
जगत को सुरक्षित रब्ना | इस प्रकार लोक- 
जीवन की शुद्धि और न्याय का प्रचार मग्बती 
की ठोकसाधना है | 


यह तो आकश्यक्र ही है कि जो भगवती 
की छोकसापना करेगा वह आतक्ष-साधना कर 
लेगा | क्योके जो खुद बेईमान हो वह दूसरों 
को ईमानदार क्या वनयिगा £ और दूसरे वेइमानों 


लोकराधना 
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से जगत की रक्षा कैसे करेगा उसके पहिले अपने से 
रक्षा करना जरूरी हो ज/यगा | इसलिये छोकसाधना 
के मूठ में आत्मसाधना अथीत मनस,धना और 
जीवनसाधना आवश्यक है| इसके अतिरिक्त उसे 
तपस्तरी हना भी जरूरी हैं, तपस्त्री हुए बिना 
कोई छोकसाधना नहीं कर सकता है। 


तपस्याओ का वर्णन करने के पहिले छोक- 
साधना के नाना रूपो पर प्रकाश डालना उचित 
है, इसलिये पहिले उन्हीं का वर्णन किया 
जाता है। 

लोकसाधना दो तरह की होती है एक 
प्रबोधनी दूसरी संहारिणी । प्रबोधनी साधना मे 
छोगो के दिल पर ऐसी छाप मारी जाती है जिस 
से उनका दिल बदल जाये और वे पाप से 
विरक्त हो जाये | मनुष्य को ऐसा बोध या शिक्षण 
दिया जाय जिससे उसके मन मे बैठी हुई पशुता 
निकल जाय, कम हो जाय, यह प्रबोधनी 
लोकसाधना है | सहारिणी छोकसाधना मे पापी 
को दण्ड देकर पाप-ताप से दुनिया की रक्षा की 
जाती है | 

प्रबोधनी लोकसाधना के छः भेद है । 
१. आदरा-दशनी, २. आग्रहिणी, ३. वैफल्य- 
दशनी, ४. प्रेमदशनी, ५. उपेक्षणी और 
६, शिक्षणी । 

१-आदशेद्शनी-- अपना जावन ऐसा 
निष्पाप बनाकर जगत के सामने रकक्‍्खा जाय कि 
उसे देखकर छोग धामिक जीवन की ओर आकर्षित 
हेने लगे | अगर हमारे जीवन मे न्य्यग्रियता, 
सेवाप्रियता, समभाव आदि गुण हो तो इन्हे देख 
कर दूसरा म॒ भी इन गुणो को अपनाने की 
लाल्सा हे।तती है । पर एक बात यह भी है कि 
इन गुणो के साथ प्रसल रहना आवश्यक है | 
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इन गुणे। को अपनाने से सम्मव है गरीब हीं 
रहना पडे, सम्मवतः पूजा, यश, आदर, पद आदि 
न मिले, तो मी हमारा जीवन सुखी है -- सन्तुष्ट है 
ते हमारे जावन को देखकर दूसरे छोग आकर्षित 
हो सकते है और हमारे पवित्र जीवन का अनु- 
करण कर सकते है। इससे भगवती की लोक- 
साधना हो सकती है । सदाचारी त्यागी मनुष्य 
का जावन अगर दुःखी हो ते छोग उस पर दया 
तो कर सकते हैं पर अनुकरण नहीं। कर सकते, 
ऐसी दालत मे यह भगवती की लोकसाधना 
नही कही जा सकती । हा, अम्ुक अंश मे 
आत्मसाधना कही जा सकती है। 


सदाचारी और सुखी जीवन से किस प्रकार 
आदरशै-ढशनी लोकसाधना होती है, इसका 
दृष्टात महषें सात्यक्ति का जीवन है । 


महर्षि सात्यकि विन्ध्याचल की तल्हटी में 
एक आश्रम बनाकर रहते थे । पास में छोटी सी 
नदी थी, कुछ जमीन थी, कुछ गाये थीं-- इसीसे 
उनकी और उनके विद्ार्थियो की गुजर होती 
थी | यद्यपि काफी गरीबी थी, कभी कन्द खाकर 
रहने की भी नौबत आ जाती थी | फिर भी सब 
खूब प्रसन्‍नता & रहते थे । खूब मिहनत करना 
सबकी सेवा करना, विनय से रहना, इस प्रकार 
ज्ञनोपाजन और संयमोपाजन करते थे | 

एक बार बनारस का राजा विक्रमंदेव 
अपनी रानी और कुछ सेवक के साथ वनक्रौड़ा 
करता हुआ वहा से निकला और महर्षि सालके 
के आश्रम में ठहरा | 

एक दिन ठहर कर दी राजा को समझ 
में आ गया कि आश्रववायी बडे गरीब है पर 
आश्चर्य यह है कि किसी के चेहरे पर दौनता 
नहीं है---याचना का भाव नहीं है---वे गरीबी 
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में मी पृणे है | एक बार राजा ने एक विद्यार्थी 
की कुछ मिठाई देना चाही पर उसने कहां-- 
जो कुछ देना हो गुरुदेव या माताजी के पास 
भेज दाजिये मुझे आप से कुछ नहीं चाहिये । 
वियार्थी का यह आत्मगौरव से भरा हुआ उत्तर 
सुनकर राजा चकित हो गया। सोचने छग[--- 
मै भरा होकर भी अधूरा हूँ, ये खाली होकर भी 
पूरे है। मे सुखी हूँ या ये ! 


दूसरे दिन राजा चछा गया | पर अगढ़े 
पडाव पर पहुँचकर पता छगा कि रानी का हार 
आश्रम की नदी के किनारे रह गया है । हार 
बडा कीमती था। हल्हल मच । ढूँढ़ने को 
किसे भेजा जाय # जिध्ते भेजा जाय कदाचित्‌ 
वही हार को छिपा ले, इसालिये राजारानी सहित 
सब छोग आश्रम छोटे । चुपचाप ढुँढाई शुरू हुई पर 
हार न मिछा। अन्त में राजा ने महषिं से कहा । 
महर्षि बोे-आपकी जो जे। चीजे गुमी है 
सब उस ज्षोपड़ी में रक्‍्खी हैं | जाकर देखा तो 
वहां हार था, सेनि का एक आभूषण और था । 
एक दासी ताबूल भूल गई थी बह भी रक्‍्खा था। 
एक का नारियल रह गया था वह भी वहा 
पर मिला । रूवंग, इलायची, छुपारी के टुकड़े 
तक वहां मिले | आश्रम का ऐसा नियम था कि 
गुरुदव या माताजी की आज्ञा के बिना वहा 
कोई भी किसी चीज का उपयोग न करता थ्ग | 
मूली हुईं चौंजे एक जगह इकट्ठी रख दी जाती 
थीं। राजा ने सोचा मेरे एक नौकर का जितना 
खर्च है उतने ही खचे में इस सोरे आश्रम का 
काम चढता है, पर हम सव भूख है लेकिन ये 
सब तृप्त है । अगर मेरे राजमहर में हार तो 
क्या एक कौडी भी ग़मी हती तो क्‍या कभी 
पता छुगता ? हम दुनिया को छूट कर भी तृष्णा 


की भूख से मरें जंति है जबकि ये भूखे रहने 
पर भी वितृष्ण है - तृप्त है ! 

राजा ने महषि की वंदना करके कहां--- 
गुरुदेव, में राज्य नहीं चाहता आपकी शिष्पता 
चाहता हूँ, मुझे भी आश्रव में थोडी सी जगह 
दे दीजिये | 

महपिं ने कद्य--तुम्दोर यहा आ जाने से 
तुम्दारी जगह किसी को राजा बनना ही पड़ेगा, 
तब तुम्हारी तरह वह मी तृष्णा की आग में 
जलेगा | इसकी अपेक्षा यह अच्छा है कि तुम 
राजा बने रहो और अपनी वितृष्णता से दूसरों 
को भी वितृष्ण बनाओ ! 


राजा के जविन में जो परिवरतेन हुआ उस 
का असर राजकर्मचा रियो पर ही नहीं सारी प्रजा 
पर पड़ा | छोग कहने छंगे सतयुग आ गया है। 

आदररशनी लोकसाधना ऐसी ही होती है! 

२ आग्रहिणी--पाप अन्याय अत्याचार के 
मांग में इस प्रकार अड़जाना जिससे पापी को 
पाप करना कठिन हो जाय | अगर वह हमे मार 
कर पाप कर मी ले तो उसके अन्तत्तल मे ऐसा 
दंश होता रहे कि वह पाप का मांगे सदा के 
लिये छोड़ दे | इसे सत्याग्रह भी कहते है । 


राजस्थान की एक ऐतिहासिक घटना है 
कि दो भार, जो राजकुमार थे; थोडी सी बात 
को लेकर अहंकारबरश लछड़पडे, घर के एक पुराने 
बुद्ध ब्राह्मण ने दोनो को रोका पर न माने । दोनो 
ने तल्वारे निकाल ली, लड़ाई को रोकने के लिये 
ब्राम्हण बीच में खड़ा हों गया पर दोनो के हाथ 
छूट चुके थे, ब्राह्ममग घायछ होफूर चल 


बसा पर अपने खून से दोनों के दिछ साफ 
कर गया | 


लोकसाधना 
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॥७ किक पे 


सत्याग्रही आनी कुबीनी से छोगो के दिल 
पिघला देता है और पाप क्राय में बाधा डालता 
है| सत्याग्रही के मनमें द्वेपष न होना चाहिये साथ 
ही यह भी देखना चाहिये कि जिसके साथ सत्या- 
ग्रह का उपयोग किया जा रहा है उसके हृदय मे 
जाग्रत होने की योग्यता कितनी है ? जो तीत- 
सार्थी या अत्यन्त निष्ठुर या असंस्क्षत हैं उनके 
सामने सत्याग्रह का कोई उपयोग नहीं । 


३ वेफरय-दशनी-अपनी इढशान्ति और 
निभयता से दूसेर के दिछपर यह छाप मारी जाय 
कि वह अन्याय करके भी उसकी निष्फ- 
छता का अनुभव कर सके । जैसे किसी ने हमे 
एक तमाचा मार और हमने दूसरा गारू आंगे 
करके कहा-लीजिये एक तमाचा और मारिये । 


मारने वाले ने तमाचा इसलिये मारा था कि 
पिठनेवा|छा डर जायगा झुक जायगा | पर जब 
बह देखता है कि तमाचे ने तो इसमें भय की 
अपेक्षा निभियता को ही जगाया है तब तमाचे 
की विफलता से वह हट जाता है। हो सकता 
है कि वह दोचार तमाचे और मारे पर पिटनेवालि 
में अगर इढ़ता बनी रहेगी तो अन्त में वह अपनी 
विफलता समझ जायगा | 


आग्राहिणी-साधना में एक अम्याय को 
विफल बनाने के लिये दूसरे अन्याय निर्मयता से 
सेहे जाते हैं और मुझ अन्याथ को रोकने की 
कोमिग की जाती है । जैसी कि प्रह्मद ने की 
थी | ईश्वर के नाम लेते का अतिवन्ध दूर करने 
के लिये प्रहाद ने सत्र कट सहे पर पिता की 
अनुचित आज्ञा न मानी । 


चफल्व-दर्णनी मे अन्याय की पटना को 
बंद नहीं किया जाता किन्तु उसे हो जाने देने 
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पर भी निष्फ बनाया जाता है। जैसा कि म. 
ईसा उपदेश किया करते थे । 


9 प्रेमदर्शनी-इसमें पापी के साथ ऐसी 
सहानुभूति दिखाई जाती है. कि वह हमे अपना 
मित्र समझने छगे और हमारी सहानुभूति पाकर 
रजत हो जाय और पाप से विरक्त हो जाय । 


एक विश्वप्रेमी महोदय रात में सोरहे थे 
इतने में चोर घुसा | इन्हे सोया जानकर घर का 
सामान लेकर उसकी पोठली बॉधी। [ इनकी 
नींद खुल गई पर इनने कुछ कहा नहीं ] पोट्डी 
इतनी बड़ी बंध गई थी कि चोर उसे उठाकर 
अपने सिर पर नहीं रख सकता था। चोर की 
यह परेशानी जानकर वे ख़ुद उठे और चोर के 
सिर पर पोठकी रखबाने लछंगे। चोर घबराया 
पर इनने कहा घबराओ मत, में समझता हूं मेरी 
अपेक्षा तुम्हे इसकी ज़रूरत अधिक है. इसलिये 


. तुम लेजाओ, इस सहानुभूति और प्रेम को पाकर 


चोर के दिछू का पाप भाग गया वह पैरो पर गिर 
पड़ा, क्षमा मांगी और सदाके लिये चोरी 
छोड दी । 


मनुष्य प्रेम का भूखा है। स्वारयबश या 
जीवन की आवश्यकतावश कभी उसे नीति का 
भंग करना पड़ता हैं पर इतना तो वह चाहता 
ही है कि में उन्हें न सताऊं जो मुझसे प्रेम 
करते हो, और जब अपरोधित आदमी उसके 
पाप को भुठकर उससे प्रेम करने लगता है तब 
बह समझने छगता हू कि जगत में मुन्त सरीखि 
पापी से भी प्रेम करनेवाले हैं और मे ऐसे प्रेमियों 
की सताता है चह किनना बड़ा अन्याय है £ 

प्राणी बह और घनकी उपेक्षा जितनी 
जल्दी कर सकता ६ उतनी जन्‍्दी प्रेम की 


सत्यामृत 





छत 


_उपेक्षा नही कर सकता । प्रेमदशनी छोक- 


साधना का मूल इसी मे है । 


५ उपेक्षणी--साधना में पापी पर ऐसी 
लापवीही बताई जाती है कि वह पाप की निष्फ- 
लता समझ सके । बहुत से छोग ऐसे होते है कि 
अगर उनसे डरो या छडो तो उनका पाप और 
भी बढ़ता है यहा तक कि, उनकी तरफ किसी भी 
तरह का ध्यान दो तो वे अपने पाप की सफलता 
समझकर उसी मार्ग मे और बढते है उनके विषय 
मे उपेक्षणी छोक साधना का प्रयोग करना उचित है। 

मं. महावीर के जीवन मे और उनके सच्चे 
अनुयायी साधुओं के जीवन मे इस छोक-साधना 
के विशेष दशन होते है । 

६ शिक्षणी-लोक साधना मे जगत को या 
पापी को पाप का दुष्फठ समझाया जाता है । 
भगवती की सेवा मे ही विश्व का और तेरा हित 
है इस तरह का उपदेश इस तरह से उसे दिया 
जाता है कि वह पाप अन्याय आदि से बिरक्त हो 

ताहै | जो छोग पाप के विशेध के लिये 
असरकारक साहित्य--निर्माण करते है उपदेश 
आदि देते है वे शिक्षणी छोक साधना करते है। 
पर इस साधना के लिये यह आवश्यक है कि जो 
कुछ कहा जाय, अपना जीवन उसके अनुरूप हो। 
आचरणहीन उपदेशे| का या लेखनों का कोई मूल्य 
नहीं । वह तो फोनोग्राफ़ की तरह बजना है । 

७ सहारिणी-भन्याय या पाप को दूर करने 
के लिंय अन्यायी या पापी को ढड देना संहारिणी 
लोक साधना है । जैसा कि म. राम ने रावण 
को दिया था । 


प्रवोधनी छओोक-साधना साधारणतः प्राणी 
को संयम की ओर झुकाती है जब कि सहारिणी 





पापक्रिया को जबरदस्ती रोकती है] इस साधना 
का उपयोग तभी करना चाहिये जब पाप दूर 
करने का कोई और मार्ग न रह जाय या दूसेर 
माग से पयौप्त सफरता मिलने की आशा न हो । 


भगवती की इन सातो साधनाओं के विषय 
में दो बातो का खयाल रखना चाहिये। पहिली 
बात तो यह है + साधनाएँ वहों निप्फल हो 
जाती है जहों साधक पात्रापात्र का विवेक भूल 
जाता है। प्रवोधिनी की जगह संहारिणी और 
संहारिणी की जगह प्रबोधिनी का उपयोग करने 
से साधना निष्फ्ल जायगी और कभी कभी 
दुष्फल हो जायगी। 

दूसरी बात यह है कि छोक--स,घना कोई 
भी हो उसके मूछ मे वीरता होना आवश्यक है । 
खास कर प्रबोधिनी में इसका विशेष ध्यान 
रखना चाहिये । अगर हम अपनी कष्टसहिष्णुता 
से अन्यायी को पाप से रोक भी दे पर उसके 
मनम पश्चात्ताप पैदा न हो सिर्फ दया पैदा हो 
तो अबोधिनी छोकसाधना को सफल नहीं कह 
सकते | 


मानलो 'क! राष्ट्र के ऊपर 'ख! राष्ट्र का 
शासन चढ्ता है, “क! राष्ट्र स्शासन चाहता है 
इसलिये वह आग्रहिणी छोकसाधना के द्वारा व! 
राष्ट्र को पाप से दूर हटाना चाहता है।“क! राष्ट्र 
के अडंगो से कुछ परेशान होकर और कुछ दया 
से परित होकर “ख! राष्ट्‌ 'क! राष्ट्र को कुछ अधि- 
कार दे देता है उसे अपने अन्याय का पश्चात्ताप 
नहीं होता, तो यह ग्रशेधिनी छोक-साधना न 
हुई । क्योंकि “व” गप्, को इससे कुछ प्रबोध तो 
मिछठा ही नहीं उसने अपनी भूछ तो समझी 


3. 


ही नहीं | 


लोकसाधना 
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प्रवोधिनी छोकसाथना मे तीन बाते जरूरी 
है | १. हिसक को अपने अन्याय का ज्ञान हो 
जाय, २. उसे अन्याय का पश्चात्ताप हो, 
३. कतव्य समझ कर पाप से दूर हो- किसी पर 
दया करके नही । 

बालक का ह॒ठ देखकर मॉ-बाप झुक जाति 
है| अगर बालक का मार दिया होता है तो 
उन्हे पश्चात्ताप भी हेनेि लगता हैं, पर उन्हे 
बालक का पक्ष न्याययुक्त नही माद्म होता, उन्हे 
मेहवश दया आ जाती है--यह बालक की 
साधना नहीं है | बाछक मे मृढता और ख्ार्थ 
है-- मा-बाप मे मोह है। * 


जो प्रबोधिनी -साधना का साधफ है उसमे 
दयनीयता नहीं आना च हिये- - चिकित्सकता 
रहना चाहिये | ० 


छोकसाधकों का रूप-भगवती की 
छोकसाधना करने वाले छोकसाथक नाना तरह 
के होते है। अपनी अपनी योग्यता, रुचि और 
समझके अनुसार वे साधना का क्षेत्र चुन लेते है, 
एक साधना के साधक्र मे दूसरी साधना के अंश 
न हो यह बात नहीं हैं पर जिसकी हुस्यता 
होती है, उसी में उसकी अरिद्नि हो जाती है| 
लेकिन किसी एक छोक-साधन्‍ा से जगत का 
काम नहीं चहल सकता , कही सहारिणी की 
आवश्यकता है कही प्रबोधिनी की | जे उचित- 
स्थानों पर उचित छोकसाधना का उपयोग कर 
सकते है उनका साधक्र जीवन सभी के लिये 
आदरश हो सकता है । मलुष्प को चाहिये कि 
बह प्रबोधिनी और सहारिणी दोनो छोकसाधनाओ 
का योग्यरूप मे साधक हो । जैसे कि म. राम, 
मे. कृष्ण, और म. मुहम्मद के जीवन ये । 
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प्रबोधिनी-छोकसाधना के बिना किसी भी 
साधक का काम नहीं चल सकता इसलिये हर 
एक के जीवन में यह क फी मात्रा में रहती है पर 
बहुत से साधक अपने जीबन मे तिर्फ प्रबोधिनी 
छोकसाधना ही करते है, क्योकि उनका कायक्षेत्र 
इसी के अनुकूछ होता है | जैसे म. महावीर, 
म. बुद्ध, म. ईसा आदि के जीवन, में प्रबोधिनी 
लोकसाधना ही पाई जाती है। अगर ये लोग 
संहारिणी छोकसताधना को अपनांते तो ये अपने 
कार्यक्षेत्र मे असफल रहते | 

पर बहुन से साधक एक बड़ी भागी गृल्ती 
कर जति है वे स्वयं जिस साधना में निष्ण,त 
होते है वही साधना सब के हाथ मे देना चाहते 
है फल यह होता है कि वह साधना विफल हो 
जाती है, क्योंकि सभी की बराबर योग्यता नहीं 
होती । एक आदमी आम्रहिणी, वैफल्यद्शनी 
प्रेमदशनी छोकसाधना मे निष्णात हो सकता है 
पर इसीलिये सभी को वह इस छोकसाधना के 
लिये प्रेरित करे तो साधना निष्फक. जायगी। 
उसके गालपर कोई तमाचा मारे और वह दूसरे 
गालपर तमाचा खाने के लिये “तैयार हो जाय तो 
कोई बुराई नहीं । पर समाज के लिये इसी 

नीति से काम छे, न्यायाधीश बनकर वह 

इस साधना के नाम पर अपराधियों को छोड़ दे तो वह 
साधना के नामपर ऐसी असाधना करेंगा कि 
हिसा का विस्फोट होने छगेगा | 

इस विपयमें सबसे अच्छी बात यह है कि 
अपने विपय मे अपनी योग्यता और रुचि के 
अनुसार चुनाव कर ले परन्तु जनता को सब 
साधनाओ के समनन्‍्वयरूप साधना का उपदेश 
दे क्योकि जनता में सब तरह के छोग रहते 
है। जैसे म: महावीर तो आदर्शदशनी और 

/ैँ 


ना 
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उपक्षिणी छोकसाधना के धाधक थे १२ साधारण 
जनता के पालन के लिये उनने सब तरह को 
साधनाओ के विधान बनाये थे और कथाओं 
द्वारा उनका स्पष्ठीकरण किया था। यही हाढ 
मे. बुद्ध का भी था । मे. मुहग्मद, म. कृष्ण, 
मं. राम ने तो अपने जीवन को ही ग्रबाधिनी 
आर संहारिणी छोकसापना की प्रयोगशार् 
बनाया था | 
कुछ सचनाएँ--- 

व्यक्ति को और जनता को किस परिस्थिति 
में किस छोकसाधना का उपयोग करना चाहिये 
इसकी कुछ सूचनाएँ यहाँ दीं जाती हैं । 

१-आदर्शदशनी लोकसाधना, क्या व्याक्ति को 
क्या जनता को, सब को उपयोगी है ओर प्रायः हर 
हालत में उपयोगी है । दवा, इतना ध्यान में रखना 
चाहिये कि यह हर हालत मे काफी नहीं है । इसके 
सिवाय अन्य साधनाओ की मी जरूरत पड़ती है। 

२-आग्रहिणी, वैफल्यदार्शिनी, प्रेमदार्शिनी, 
उपेक्षणी साधना प्रायः अपने व्याक्तितत जीवन 
तक ही रखना चाहिये या अपने समान साधकों 
का संघ बनाना हो तो उन तक रखना चाहिये | 
पात्रापात्र का विचार किये बिना जन-साधारण 
को इसका साधक न बनाना चाहिये | 


३-शिक्षणी-साधना का उपयोग अवसर 
देखकर प्रायः सब जगह किया जा सकता है । 
पर इसे पर्यौप्त नहीं कह सकते । बहुत स्थानों पर 
इसकी सफछता के लिये संहारिणी, अथवा आदरश- 
दर्शनी आदि एक या अनेक ग्रवोधिनी छोक- 
साधनाओ की जरूरत पड़ती है । अथीत्‌ न्याय 
की बात समझाने पर अगर अन्यायी को न जेचे 
ते अपना जीवन आदशे बनाकर उसे प्रभावित 


सत्यामृत 








करना चाहिये इतने पर भी असर न पढ़े तो 
आग्रहिणी या संहारिणी का उपयोग करना चाहिये । 

४--कुटुभ्ब या कृटुम्ध के समान संस्था में 
सर्वोत्तम साधना है आदर्शदर्शनी, दूसेर नम्बर 
शिक्षणी, तीसरे नम्बर अन्य प्रवोधिनी साधनाएँ, 


च 


चेथ नम्बर सहारिणी | 
७- चोर डाकू व्यमिचारी वज्चक, त्ताडक 
आदि नैतिक अग्रावियों के विषय में पाहिले 
संहारिणी है, क्योकि अगर उन्हें दड न दिया 
जायगा तो जिनका उनेने अपराब किया है उनके 
मन में सन्‍्तोप न होगा, उनके जीवन भें प्रतिक्रिया 
होगी, दूसरों का आवश्यक भय कम होने से 
पपोत्तेजना फैंडेगी इसलिये उन्हे दंड देना आव- 
श्यक है जोकि संहारिणी छोकसाधना है। पर 
साथ में शिक्षणाी छोकसाधना भी होना चाहिये। 
सामूहिक दृष्टि से इनके विषय में ही दो साधनाएँ 
उपयोगी हैं । पर हों, व्यक्ति अपनी रुचि के 
अनुसार आदर्शदशनी प्रेमदशनी और उपेक्षणी 
का मी उपयोग कर सकता है पर आग्रहिणी 
और वैफल्यदशनी का उपयोग प्रायः ठीक नहीं। 
क्योंकि इन दोनो साधनाओं से ये साधक को 
दयनीय समझने छगते हैं | जहाँ दयनीयता आई 
कि साधकता निष्फल हुई । 
६-जब एक ही देश, प्रात, नगर, मुहल्ला आदि 
में दो दक आपप्तमें लड़ते हों लड़ने का ध्येय 
भक्षण नहीं तक्षण हो, किसी अज्ञानता के कारण 
उनमे शत्रुता की कल्पना आ गई हो, अहकार 
जग पड| हो तब वहा आदहदर्शनी के साथ 
शिक्षण -ओ्रेकसाधना विशेष उपयेगी है। अपने 
को निष्पक्ष बनाकर उन्हे समझाओं वुझओ, यही 
सर्वेत्तम उपय है। इतने पर भी काम न चेले 
तो स्वयं या अपने समान ऐस छाग चुनो. जा 


लोकसाधना 
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काफी सहिष्णु और दूरदर्शी हों उनके साथ 
या अकेले आम्रहिणी, वैफल्यदर्शनी, प्रेमदरीनी 
साधना का उपयोग करे । ऐसे मौके पर 
उपक्षिणी साधना भी बहुत काम दे जाती है । 
क्योकि इससे दूसरों का अभिमान जगना कम 
हो जाता है। पर यहां जहां तक हो सके 
संहारिणी साधना का उपयोग न करना चाहिये | 
आत्रक्षा के लिये संहारिणी साधना अनिवाये 
हो उठे तभी उसका प्रयोग करना चाहिये सो 
भी उतनी ही, जितनी अनिवार्य हा । 

७-जहां कुछ स्वार्थों छोग स्वाथ के लिये 
विद्रोह करते हो, जानबूझकर छटने के लिये या यश 
पद अधिकारके लिये नेतिकता का नाश करते 
हो तो उनके त्रिपय मे साधारणतः शिक्षण का 
उपयोग करके सहारिणी का ही उपयोग करना 
चाहिये क्योकि अन्य साधनाओ का इनके ऊपर 
कोई अच्छा प्रभाव नहीं पडता | हा, अगर ये 
ऊपर के छट्ठे भेद म इस तरह मिल गंयगे हो कि 
इन की उनसे अलग न किया जा सकता हो 
तो जबतक दृड्ठी श्रणी से इन छोंगे में भेद न 
हो जावे तबतक छठी के समान ही इनके साथ 
व्यवहार करना चाहिये | जैसे कुछ घूत नेताओं 
ने एक जगह की जनता को अहकार की शराब 
पिछाकर अपनी मुह में कर लिया, इनके संहार 
को जनता अपना संह्ार समझने छगी तो वहा 
जनता के और इनके साथ तबतक एकसा व्यव- 
हार करना पेंडेगा जबतक जनता से ये अछग न 
समझे जाने छगे | हा, इनको अछूग करने के 
लिये जनता को भिन्नता का शिक्षण दिया जा 
सकता है जिससे इनकी धूतता का जनता को 
पत्ता छग जाये । 
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८ जहां एक देश या एक नाति दुसरे 
देश या उसकी जाति पर शासित जाति की 
अनिच्छा होने पर भी शासन कर रही हो अथवा 
* » आक्रमण कर रही हो तो वहा साधारण 
शिक्षणी का उपयोग करके संहारिणी का उप- 
योग करना चाहिये | अन्य साधनाओ का वहां 
कुछ उपयोग नहीं | - 3 


प्रशक्ष-सहारिणी साधना के छिये जिस 
शक्ति की जरूरत है वह शक्ति अगर किसी में 


न हो तो कया आम्रदिणी आदि साधनाएँ न करे | 

उत्तर-निबछ्ता के कारण जहा प्रबोधिनी 
साधनाओं का उपयोग क्रिया जायगा 'वहा न तो 
साधक में वह हृदयशुद्धि होगी जो इन साध- 
नाओ के लिये जरूरी है न अन्यायी में पश्चात्ताप 
का भाव आयगा, बड़ी मुश्किल से उसमे दया 
का भाव आसक्रता है पर दयनीयता से साध- 
कता निष्फल होती है । 


प्रश्ष-आर््रहहिणी आदि साधनाएँ ऐसे अब- 
सर पर निष्फल भरे ही हो पर उनके प्रयोग से 
साथियों मे एक तरह की रक्षति पैदा होती है 


संगठन और शाक्ति आती है इसलिये उसे स्बथा 
निष्फल नहीं कष्ट सकते | 


उत्तर-इनकी उपयोगिता तो है पर वह 
प्रवोधिनी साधना के रूप मे नहीं है वह है 
संहारिणी के रूप मे । क्‍योंकि संहारिणी साधना 
की योग्यता पाने के लिये इसका उपयोग किया 
जाता है| अगर संहारिणी की योग्यता न आवे 
था उसका उपयोग न किया जा सके तो निष्फल 
हे ही। 

प्रश्ष-सहार से संहार शान्त नहीं होता 
वह प्रेम या प्रवोधिनी साधना से शान्त होता है। 


२८५ ] 


सत्यामृत , 





अैवनननिन-ीन नम लजिभ नाते. 





इसलिये प्रबेधिनी साधना को ही हम अपना ध्येय 
क्यो न्,बनावे ? सहारिणी का व्याग करंदे। 

उत्तर-प्रबोधनी-साधना ही हमारा ध्येय 
है.। हमे उस युग को छाने की पूरी कोशिश 
करना चाहिये जिसमे सहार की जरूरत ही 
न हो | पर, संह्र की जरूरत रहने पर भी 
संहार को दूर हठा दिया जाय तो यह साधना 
न होगी अधेर होगा । हमारी कोशिश निरपराधी 
बनने और बनाने की द्ोना चाहिये, अपराधियों 
को दडमुक्त रखने की नहीं | इससे अन्घेर 
फैडेगा पापियो को निरंकुशता मिलेगी | हा, जहा 
ग्रवोधनी का उपयोग है. वहां हां उसीका प्रयोग 
करना चाहिये | जहां तक बने संहारिणी से 
बचते रहे । 


मनुष्य समाज में पडता बिलकुछ नष्ट हो 
जाय इसके लिये जन्मसे ही उसपर सुसंस्कार 
डालना, अपना जीवन आदरश रखना, शिक्षण 
देना आदि साधनाएं करना चाहिये, यथावसर 
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ग्रमददनी आदि का भी उपयोग करना चाहिये | 
ऐसी भावना रखना चाहिये ऐसा प्रयत्न भी करना 
चाहिये कि कोई ऐसा व्यक्ति न रह जाय जिसके 
लिये सह्दार की जरूरत हो | 

भगवती की छोकसापना का मांग ऐसा 
कठिन है कि कितनी ही सूचनाएं दी जेयें 
समस्या बनी ही रहेगी। हा, जिसने सल्मेश्वर का 
दशन पाडिया है जो सदसब्िविक के साथ विश्व- 
हित के माग पर चल रहा है वह साधक सर- 
लता से सफल बन सकता है। 

बहुत से छोग केबल भावना के वश मे 
होकर अपने अभ्यास या ससकारों के अनुसार 
सत्यकी उपेक्षा करके साधना में जीवन लग। देते 
है वे त्याग से महान बन कर भी साधक नहीं 
बन पांत | इसलिये भगवती के साधक को 
निष्पक्ष होकर सत्येश्वर की सेवा करना चाहिये 
और जिस तरफ सब्येश्वर का इशारा हो उसी 
तरफ बढ़कर साधना सफल बनाना चाहिये | 
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झआाच्ार कात्ड 


भगवती के अंग 
जगत के सोरे अननियम यम धर्ष आदि 
भगवती अहिंसा के अग है इसी प्रकार सोरे पाप 
अथर१ कुकाय आदि पापिनी हिंसाक्रे का है | 
झूठ बोलना, चोरी करना, अपमान करना, मारना 
पीठना, वध करना आदि सभी हिंसाकार्य है । 
जिसेने भगवती की आत्मसाधना करली है वह 
पापों के भेद-प्रमेद समझे बिना निष्पाप जीवन 
ब्रिता सफेगा परतु ।निष्पापता को व्यावहारिक 
बनाने के लिये सयम और पाप के भेद-प्भेद 
जानलेना जरूरी है | हिसा पापिनी के भेदप्रभेद 
जानलेने से भगवती अहिंसा के भेदप्रभेद समझे 
जासकते है इत्तलिये पहिले हिंसा के या पाप के 
भेद बता दिये जाते है उसी के आधार से अहिंसा 
या संयम के भेद समझ ।ढेये जोंथंगे | 
हिंसा पापिनी की दो श्रेणियाँ हे पाप और 
अनुपाप । ये श्रेणियों। मन के विकार की दृष्टि से 
नहीं किन्तु उस के व्यावड्गरिक रूप की दृष्टि से 
हैं। हा सकता है कि अनुपाप पाप से बढजाय । 
परन्तु जिन णपो की पापता सरलता से समझ मे 
आताती है, सम्यसमाज के नियमों का भग भी 





भगदती :फे अंग 


तक गन जिलिन-+- कल जज अनन नपनधना वन, 


[ तीसरा अध्याय ] 


मादम होता है, उन्हें पाप कइते है पर जो अपने 
या दूसरों के दुःख का ऋरण तो हैं सामाजिक 
नियमों के ध्येय के नाशक भी है पर व्यक्तिगत 
अधिफार के भीतर है वे अनुपाप है, जैसे परिग्रह 
या पूँजीवाद । यह सामाजिक अभधव्यवस्था के 
घ्येय को नष्ट करता है पर बाहर से सामाजिक 
नियम य। कानून का भग नहीं करता इसलिये 
यह अनुपाप है । इसी प्रकार जिह्ालोडुप होना 
या अन्य इन्द्रियों का गुझम होना मी अनुपाप दै। 


हिंस| के भेद- पाप या हिंसा के मूल 
भेद तीन है । १ ग्राणघात, २ अयधात, 
३ विश्वासघात । इन तीनो पापी से घात होता है 
इसल्यि ये सत्र हिंसा पापिनी के भेद हैं । 
अर्थघात को चोरी कहते हैं, विश्वासघात को झूठ 
कहते हैं । विश्वासधात अभथधात में कारण है 
फिर भी उस का छतन्‍त्र स्थान है | अशधात एक 
तरह का विश्वासघात है ओर अमुक्कत अभ # 
प्राणधात भी है फिर भी जीवन में उसका स्थान 
इतना महत्त्वपूर्ण ह कि उस अछा| बनाने की 
जरूएत है । 

अनुपाप या उपपाण के चार भद्र ४। 
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१ दुर्भोग २ दुरजन, ३ अतिग्रह 2 अतिमोंग | 

कभी कभी इनका दुष्फल पाप से भी 
बढजाता है. फिर भी इन्हे अनुपाप या उपपाष 
कहते हैं क्योंकि इन भे॑ सामाजिक नियम के 
अनुसार मिले हुए व्यक्तिगत आधिकार का 
उल्लंघन नहीं होता। व्यवहार में भी ऐसे लोगों को 
पापी नहीं कहते ) 

दुर्भोग का मतलब हे अनुचित वस्तुओं का 
भोग करना जैसे शराब पीना आदि । दुरजन का 
मतलब अनुचित तरींके से धनोपाजन करना, 
जैसे संद्टे से जुआ से व्यभिचार से पैसे कमाना | 
अनिगम्नरह का मतलब है सम्पत्ति का अधिक सम्रह 
करना | अतिमोग का अर्थ है मयादा से अधिक 
विपय सेवन करना, ऐयाश हैं| जाना, झश्रियो 
के गुलाम हो जाना । 

साधारण वेश्यासिवन दुर्भोग है, विवाहित 
आदमी अगर वेश्यासेवव करता है तो दुर्भोग के 
साथ विश्वसघात और अथधात मी है, इसलिये 
काफी बडा पाप है, अगर बल्त्कार करता है तो 
दुर्भाग अधधात विश्वासघात और ग्राणघात, इस 
प्रकार अनक पाप मिले होने से पैशाचिक महं।॥प 
है | इन सब बातो का साफ साफ वर्णन आगे 
किया जायगा । 

जैसे पापिनी-हिंसा के ये सात अग बताये 
गये है, उसी तरह भगवती अहिसा के भी सात 
अग होगे | तीन संयम और चार अत्यम | 


भर 


संयम--- तीन सयम ये हें---. १. आण- 
रक्षण अर्थात्‌ अधात्रत २. इम,न अनात्‌ 
अचौरयत्रत, ३. विश्वाप्तरक्षण य, सल्त्रत । 

उपसंयम- चार उपसेयम- १. सद्भोग, 
२. संदर्ज०, हे. निरतिग्रह और ४. निरतिभोग| 


सत्बापृत - 


उपसयम सयम का पूरक है, उपपाप 
पाप का पूरक है, इसलिये इनका घनिष्ट सबंध 
भी है वल्कि उपसयम सयम में, उपयाप पाप मे 
शाम भी किया जा सकता है । जेसे दुर्भोग 
में ग्राणघात की मुख्यता है, दुरजेन मे अथेधात 
की मुख्यता है, अतिग्रह, अतिभोग में भी अथेधात 
की मुख्यता है । इसीप्रकार सदूमेग में प्राणरक्षण, 
की, सदर्जन आहि में इमान की मुझ्यता है । 


आमणधात 


प्राणघात का अथे है. शरीर इम्द्रिय और 
मन को चोट पहुँचाना, बन्धन में डारना या 
अतिश्रम लेना | जैसे मारना पीटना (शरीर), वधिर 
कर देना अन्धा कर देना (इण्द्विय), निंदा करना 
अपमान करना तिरस्कार करना (मन) । इसी 
प्रकार कद करना. बॉबकर रखना, बोलने न 
देना, पागल कर देना, बहुत बोझ छादना, बहुत 
समय तक काम लेना यह सब भी प्राणघात है । 
मार डाछना , खा जाना आदि प्राणबात तो 
प्रगट ही हें । 


प्रइन्‍न--कभी कभी पापी को दण्ड देना, 
कैद करना, निंदा, अपमान, तिरस्कार करना , 
बेजिमेदार आदमी को, सृढ़ आदमी को बोलने 
न देना या अबसर ठीक न होने से बोलने न 
देना, आततायी का मार डालना, सजरक्षण 
या न्यायरक्षण अभीत्‌ विश्व सुख-वर्धन के लिये 
आवश्यक हो जाता है तो यह सत्र प्राणघात क्या 
पाप है ? अगर यह पाप हैं तो निष्पाप रहकर 
विश्व-छुखचबत हो ही नहीं सकता | 

उत्तर-जों घात विश्वसुखबर्चन . वी इष्टि 
से किया जाता हे उसमें घातक की जिम्मेदारी 


3. ब 


इतनी नहीं रहती #े उसे पापी कह सर्ऊे। 
श्टू 


भगवती. कें-अंग 


हमे - 
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बल्कि वह विश्वसुख-बबन न्यायरक्षण भादि के 
लिये होने के कारण संहारिणी-लोकसाघधना ह। 


धात करने से ही किसी को पापी न 
कहना चाहिये | यह देखना चाहिये कि उसकी 
जिम्मेदारी घात्य ( जिसका घाव हुआ ) पर है 
या घातक € जिसने घात किया ) पर हैं। अगर 
सारी जिम्मेदारी घत्यपर हो तो घातक निर्दोष 
हो सक्रता है । हो! सकता है इसलिये कि घातक 
का मनोभाव अगर विश्वसुख-बर्धन के अनुकूल 
है उसमे चिंकित्सक बृत्ति है तो घातक निर्दाप 


है अन्यथा जितने अश में उसमें कपाय है उतने, 


अश में वह दोपी है ही | हा, व्यवहार में उस 
ही दोषी कहेंगे जिसके ऊपर घात की जिम्मेदारी 
है | राबण मस्कर भी दोपी रहा, म. राम मारकर 
भी निर्दोप रहे | क्योकि इसमें जिग्मेढारी रावण 
की थी | म. रामन रात्रण से द्वेप नहीं किया 
था प्विफि उसके पाप से हथ किया था इसलिये 
वे पूण निर्दोष रहे | प्राण-घात के मेंद-प्रमेदो 
का समझ लेने से प्राणघात का अच्छा-बरापन 
सप्झ में आ जायगा | 


प्राणघात के भेइ-प्राणघ,त तीन तरह का 
होता हैं १ जीवनघात, २ तनघात, ३ मनधघात 

जीवनघात- जीवनघात उसे कहते है 
जिस में सत्र आणो का घात कर दिया जाता है, 
जीवन नष्ट हो जाता है, अथीत्‌ मौत जीबन- 
घात है | किसी प्राणी को मार डाढना जीवन- 
घांत करना है। 


कप 


प्राण-- जिनके सहारे जीवन बारण किया 
जाय उन्हें प्राण वहने है । 


आणमेद-आण चार हैं १ मन २ इन्द्रिय 
३"वठ; ४ आहार । 





मन्‌--सुखदु .ख अनुभव, प्रेम, ढेप, भय, चिन्ता 
उत्साह आदि बृत्तिवाल मन है । 


इन्द्रिय- पदार्थ के गुण को, प्रत्यक्ष करने 
वाले ज्ञान-द्वार को इन्द्रिथ कहते है। इर्द्रया 
पाच है, स्पर्शन--ठडा गरम आदि का ज्ञान करनेवाली 
इख्धिय, जीम--खट्ट मीठा आदि खाद का' ज्ञान 
करनेवाली इब्दिय, रण--छुगध दुरगेध का ज्ञान 
करनेवाली इन्द्रिय, आख- -रंग और आकार को 
ग्रहण करनेवाली इन्द्रिय, कान--शब्द की ग्रहण 
करनेवाली इद्रिय | इन्द्रियो की शाक्ति कम होना 
भी जीवन का कम होना है | 


बल- किसी भी साधन का उपयोग करने 
में जो अतिम सहायक & वह बल है | इसके 
द्वारा परिवर्तन कर सकते हैं और पश्ितन को 
राक सकते है | 


आहार-- शरीर के छिये' खुराक छेना 
आह्वर है | प्रतिसमय प्राणी कुछ न कुछ खुराक 
लेता ही रहता है । हवा पानी तथा और भी 
अनेक तरह का भोजन ग्रतिसमय ग्राणी को ढेना 
पडता है। सब से अधिक जरूरी आहार हवा 
का है इसलिये आहार प्राण मे खासोच्छवास की 
मुख्यता है । आहार का अथ मुँह से ग्रहण करना 
नहीं है मुँह से प्रहण कश्ना तो अमुक रामय के 
लिये रुक भी जाता हैं मुँह तो सिर्फ वह द्वार है 
जहाँ से वस्तु अरहण करने के स्थान तक पहुँचती 
है । पेट मे पहुँचने पर पच पच कर जो। हिस्सा 
श्र में मिहता जाता है वही आहार है| श्स 
प्रकार कोई न कोश वस्तु प्रतिसमय शरीर 'में 
बिछती रहती है त्रह्ी आहार है । जब्र यह क्रिया 
बन्‍द हो जाती ह तंत्र मौत हो जाती है| या 
जितने अश में कम होती जाती है उतने अंग 
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में जावबन की कमी समझना चाहिये । 


जब इन्द्रिय मन बल और आहार चारो ही 
प्राण नष्ठ हो जाते है तब जीवनघात अर्थात्‌ 
मौत हो जाती है | साधारणतः आह्वार और उस 
में भी स्वासोच्छबास के बन्द हो जाने पर मौत 
मान ली जाती है पर बाहर से स्वासोच्छवास बन्द 
होने पर भी आह्यर होता रह सकता है | जब 
तक एक भी प्राण बावी रहें तब तक जीवनघ,तत 
नहीं माना जाता । 
तनधात- किसी प्राणीके किसी तरह का 


पे 


शारीरिक कष्ट देना तनधत है | 


दृष्टिकाण्ड के तीसरे ( मार्गदृष्टि ) अध्याय 
में शारीरिक दुः्व छः तरह के बताये गये है 
आधात, प्रतिविषष, अविषय, रोग, रोव, और 
अतिश्रम | इनमे से एक या अनेक तरह का 
१४ देना तनवात है । 

यद्यपि अविपय रूप तनघात अथघान से 
भी हो सकता है पर उसका सम्बन्ध परम्परा का 
है। अथधात भे शरी( को कष्ट पहचाने की 
मुख्यता नहीं होती। अथधातक कुछ ढेना 
चाहता हे शरीर को चोट पहुंचे या न पहुपे 
इसकी पर्वोह नहीं करता | प्राणघातक को झने 
की मुख्यता नहीं दे चोट पहुचान की सुख्यता 
है । जितने अश में चोट पहुचाने की मख्यता 
हैं उतने अश भे प्राणबात्त हैं जितने अश भर 
कुछ लेन की मुख्यता ढे उतने अश + अथधात 
है | हा, म्राणघात का मी कुछ दूसरा लक्ष्य होता 
हू पर उसकी अपेक्षा तो आणधात का अच्छ 
व॒ुरापन निश्चित किया जायगा। प्राणभात अगर 


न्यायरक्षण फे लिये हो ते। वह अच्छा कहा 
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ते 
जायगा ।, भक्षण के लिये हो तो बुरा कहा 


जायगा | यह तो ग्राणघात के बाद का विचार 
है पर जहा तक प्राणघात और अधधात की 
क्रिया से सम्बन्ध हे वहाँ तक उनका सीधा 
सम्बन्ध ग्राण से और अर्थ से हे । 


मनघात--मार्ग दृष्टि अध्याय में मानसिक 
दुःख पाच तरह के कहे गये है उन मे से सह- 
बेदन का सम्बन्ध तो मनधात से है नहीं, बाकी 
चार भेदोका सम्बन्ध हो सकता है। पर आधिकतर 
वे चारो दु.ख दूसरे आरणी के हारा क्रिय गये 
घातके भिना भी होते है जैसे प्रिय वस्तु कान 
मिलना या बिछुडना आदि भाग्यदोष या प्रकृति- 
दोष स होते हे । दूसरे के द्वारा किये भी जात 
है पर उन में से अविक्राश अपबात भे शामिल 
होते है । 

अपमान वगैरह से जे। छाघव होता ढे वह 
अब्रश्य मनधात है. फिर भी अविकाश लछाधत्र 
प्राकृतिक कहा जा सकता छे। 

इस प्रकार मानसिक दुःखे के भेद से मन- 
घात का रूप ठीक नहों समझा जा सकता 
इप्तलिये यहा 'तिर्फ मानसिक दुःख्ब के वे ही रूप 
बताये जाते ढें जिन का मनवात से सीधा और 
साफ सम्बन्ध है। मनधात से बचने के छिये 
जिन से बचना जरूरी है। 


मनधघात के मुख्यरूप दो हें जो ग्राणघात मे 
शामिक किये जाते हैं-१ भय २ तिर्स्कार। 
यबथपि इन दोनो का उपयोग प्राणी की मल के 
लिए भी किया जाता हैं पर यह विचार पीछे का 
है। ग्राणी की भछ।६ के लिये क्रिया जायगा तो 
वह भगवती की साधना होगी अपने उचित स्टार्थ 
रक्षण के लिये किया जायगा तो हिंसा होपी-+-रुस 
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भरावत 
न होगी, अनुचित खा के छिये 
किया जायगा ते हिंसा होगी, इस 


प्रकार पीछे उसका विछेपण हो जायगा परन्तु 
अभी तो यहा मनघात का विचार करना है | 


भयदान के नाना रूप हैं पर संक्षेप में 
उप्तके दो रूप ढें-- वचन स भयदान और तन 
स भयदान | में तुबद्दे मार डादँगा, छूट छगा, 
बदनाम कर दूगा, खाना बन्द कर दूगा, रूखा 
भोजन दूगा, जकड दूंगा अथवा तुम यो हो 
जाओगे तो हो जाओगे आदि बातें बोलकर, लिख +र 
या अन्य सवेत से कहना वचन से भयदान है । 


मारना नहीं, पर मारने के छिए हाथ उठाना 
मारने दौड़ना, दात पीसना आदि घात करने के 
लिये की जानेवाली क्रियाओं का प्रदर्शन कश्ना 
तन से भयदान है । 


इस प्रकार के भय से आणी के मन को 
चेट पहुचती है, उसे कष्ट होता है इसलिये 
भयदान मनघात है । 


दूसप मनघात है तिरस्कार | तिरसू शब्द 
का अथ है परोक्ष, ओद में आदि । इसलिये 
तिरस्‍्कार शब्द का अरे हुआ सामने से हटाने 
वो, ओट में करे की या नीचे करने की 
कोशिश करना । 


तिरस्कार के अनेक रूप है, जैसे अविनय 
अपमान, निंदा आदि । 


साधारणतः जिस प्राणी के। अपनी आपेक्षां 
जो स्थान प्राप्त है उसमे कम देना या न देना 
या उत्का ययातचित प्रदशनत न करना आविनय 
है | अपमान भी अधिनय' का एक रूप है पर 
कुछ अधिक मात्रा में है “! किसी के वास्तविक 





या अवास्तविक दोपों को प्रगठ केेना निंदय' हद | 
यद प्रायः परोक्ष मे की जाती है _। छुंघार वा 
दृष्टि से सचे दोषों का उल्ेंब किया जाय" इसे 
निंदा नहीं कहते ! द्वेषबुंद्धि २ किसी भी तरह 


के दोप का उछ्ेख किया जाय तो यहः निंदा है ! 


तिरस्कार *फ राब्दोंसे ही नहीं होता किंतु 
खबर से भी होता हे मुछाकृति स भी होता है । 
भावव्यक्त करने के नॉनारूप हैं उन रूपों की 
कीमत मन के भावों से है । 


जब से प्राणीसृष्टि है तमी से प्राणघात का 
पाप है । अथप्नात और बिश्वासघात से प्राणप्रात 
का ध्तिद्दास 'लूम्बा है। यथपरि कीट प्रतंगो मे 
भी अधथधात विश्वासधात पाया जाता है 'पर प्रधा- 
नता प्राणघात की है | व्यापक भी आणघात है । 


दूसरी बात यह दे कि अथघात विश्वासघात 
को अपेक्षा प्राणघात की क्षतिपूर्ति कंठिन हैं। 
इसलिये' भी यह मुख्य पाप 'है | 


भगवती की साधना शीर्षक अध्याय में 
व्यवहार पंचक का जो विवेचन किया गया है 
उप्तके अनुसार प्राणघात या अन्य घातें की 
कतेब्यता अकतब्यता का निर्णय करना उचित 
है, घात हो जने से ही कोर पाप नहीं कह- 
लाता है । 

घातके तेरह भेद हैं-१ साधक २ वर्धक 
रे न्यायरक्षक ४ सहज ५ भाग्यज, ६ ,श्रमंज, 
७ आरम्मज, ८ ,सरक्षक, ६ प्रमादज १० 
अविवेकज, ,११ बाघक १२ तक्षक १३ मंक्षक। 

इन मे'साधक, व्धक और न्यायरक्षक घात 
तो भगवती कौ! साधना के «अग हैं इसलिये 
कर्तव्य में शामिल हैं | सहज; भाग्यज और श्रमज 
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पर मनुष्य वा वश ही नहीं है इसलिये इनका 
पापपुण्य के कर्तल् से को३ सम्बन्ध नहीं। यहा 
तो सिर्फ, इसल्यि इनका उल्लेख किया गया है कि 
विश्वव्यापी घात को देखकर भगवती की साधना 
को को£ असम्मव न समझ ,जठे- इसलिये इन 
घातों के विपय मे कुछ निर्णय कर दिया जाय | 
आरम्भज और स्व॒रक्षक पर मनुष्य का वश तो 
है पर पूरा नहीं, इसलिये इनके विपय भे यथा- 
शक्य यत्नाचार क्रिया जा सकता है । जहा तक 
यत्नाचार है वहा तक ये क्षन्तव्य है। प्रमादज 
अविवेकज बाघक तक्षक ओर भक्षक्र' अवश्य पाप 
है और उत्तरोचर अधिक पाप है| इस प्रकार 
साधारणतः तेरह् तरह के घातो का निर्णय हो 
जाता है । 

'व्यवहार-पंचक में ये भेद ३६ प्रकार 'शामिल 
कियि जर्येगे। 
व्धन--साधक, बर्धक, आरम्भज | 


॥४॒ 


रक्षण-- साधक, न्यायरक्षक, आपरग्मम्ज, 
स्व॒रक्षक । 

विनिमय--स्ररक्षक, आरम्मज 

" तैक्षण:-तक्षक, प्रमादज, . अविवेकज 


वधक । ४ 
भक्षण--मक्षक, प्रमादज, अविवेकज | 
सहंज, ' भाग्यज और भ्रमज व्यवहार पंचऊऋ 

के विषय नहीं हे । 
कोई कोई भेद अपने फठ के 

दो भेदो भे चले गये है । 

” दूसरी जगह ( कृष्णर्भता भे ) हिंसा के 
पांच भेद किये गये है १ सखामाविक्री, २ आल- 
रक्षिणी ३ पररक्षिणी 9 आरम्भजा ७ संकल्पनजा | 

'दिंसा-अ्दिसा ( घात-अधात ) को समझने 
में इनसे भी काम चल जाता है फिर भी कुछ 


अनुसार दो 





सत्याध्त , 


जन मजा 2स्‍अयमन+मीकनकमनकननजनानक कक. अनन नटी। “४8 >०>+डन नल 


सफाई की जरूरत रह जाती है इसलियि ये 
तेरह भेद किये गयेहैं | अगर इन पाच भेदों में तेःहे 
का समावेश करन। हो तो श्स तरह - होगा। ' 


$ 


स्भाषिकी--सदर्ज, भाग्यज, श्रनज' ।' 
'. आत्मरक्षिणी-- न्यायरक्षक, स्वक्षक,॥पक 
प्ररक्षिणी- साधक, वर्धक, न्यायरक्षक्र । 
आरम्भजा---आरम्मज, खरक्षक | 
संकल्पजा---प्रमादज, अधिवेकज, बाधक 
तक्षक, भक्षक | 


यहा भी कोर कोश भेद अपने फछके अनु- 
सार अनेक भेदों भें चले गंय है | 

१ साधक- भगवती की प्रवोधनी साधना 
के लिये अपने का या अत्मीय जन का जो कष्ट 
दिया जाता है वह साधक घात है | यथ्पि ग्ह 
वर्षफ़ और न्यायरक्षक भे शामिऊ हो जाता हे 
फिर भी इस मे दूसरे के घात के लिये स्थान 
नहीं है और व्यवहार भे भी इस का साधनापन 
स्पष्ट है इसालिय इस को अछग भेद बनाया हे | 

बंधन या रक्षण के लिये जझ संहार का4- 
कारी नहीं होता वहां उदाराशय संयमी जन 
सात्रऊ घात करके कल्ताण करते है या अकल्नाणं 
से बचते हे कुछ उदाहरणो स्ष यह बात साफ़ 
द्दो जायगी । | 


' एक आचार्य के किसी शिष्य ने अपराध 
जिया और झूठ बोछा, आचाय ने समझ लिया 
कि यह झूठ बोलरहा हे पर शिष्ष्य, किसी भी 
तरह झूठ को स्तीकार नहीं। करता । तब आचार्य 
अपने को ही धिक्कार देत है कि मुझ मे ही 
को$ दोप है तभी तो तुम मेरे सामने झूठ, बोल 
सकते हो या अपराध कर सकते हो, इस प्रकार 


भगवती के अंग 
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. आचार्य अपनी निंदा करके अपना' धात करते हैं 
कदाचित्‌ उपवास करजाते है अथवा काई दूसरा 
सुसाधन छोड देते हैं तो यह सब साधऊ.धांत है। 


यह सम्झकर कि इसको समझाने का या 
दड देने का कोई अमर न होगा या बुग असर 
होगा, उस की गछतियों के वष्ट वो सहते जाना 
आर उस से क्वते रहन के लिये कष्ट सहना 
भी साधक घात है | 

मेरा कोई प्रियजन है उस को फिसी ऐसे आदमी 
ने सताया निसंक्र साथ मरा सम्बन्ध तो निकट 
का है पर जो ऐसे मामला में वह मेरी निष्पक्षता पर 
विश्वास नहीं करता, इसालिये अपने प्रियजन का 
न्यायपक्ष का समर्थन करू तो वह मुझे पक्षपानी 
ही समझना है, न्यायरक्षण का व्ास्तविक्र फल 
कुछ नहीं होता, ऐसी हाढ्त में उत्त से विशेष 
कुछ न कहकर अपने भ्रियजन वी ही डॉट- 
फटकार बताना या अपने प्रियनन के घात का 
समथन करना या चुप रह जाना भी साधकवात 
है। 

मतलब यह कि अपना पक्ष न्याययुक्त होते 
हुए भी विश्वशुद्यधन की दृष्टि से अपना घत 
करना साधकषात है । 


जीवन निरुपयोगी हो कर जब स्वपर 
दुःखदायक हो जाय तत्र कषायरहित मनोद्यात्ति से 
मौत क। आलिंगन करन। भी साधक घात है। 
इस प्रकार साधक घात्त अनेक तरह का है। 


२ वर्धेक घात--जो घात विश्वकल्याण के 
लियि या घात्य के सुख की वृद्धि के लिये किया 
जाय वह वर्घक धात है | डाक्टर रोगी की शत्र- 
चिकित्सा करता है, इससे रोगी को काफी तक- 
लौफ होती है पर है यह रोगी की मल के लिये 





[ २९२ 





इसलिये यह वर्धक घात है। गुरु शिष्प के 
विकास के लियि कुछ प्रतारणा करता है कटु- 
वचन बोलता है तो यह ,घत्य की उन्नति के 
लिये होने से वधेऋ घात है | इसी पकार माता 
पिता सन्‍्तान 4 प्रतारणा करके जो ' उसको 
उन्नति के लिये प्रयत्त करते है य्रह भी वर्बक 
घात है ।को३ महात्म समाज-हित के लिये अपने 
प्राणों का बलिशन करता ढें तो यह भी वर्षक 
धात है, यह आत्महत्ण नहीं है । ह 


प्रश्च--नगर मे मरी फेडी हई हैं जरूरत 


री] 
० 


समझी जा रही है कि देखाँक्षे आगे एक मनष्य 
का वलिदान किया जाय” ते मरी चली जायगी 
इसके लिये को आदमी आपने प्राणों की चढ़ा 
देता है तो इसे क्या कहा जाय £ अथवा वह 
दूसरे किसी प्राणी का बलिदान करता है,तो क्या 
कहा जाय £ समाज-सुखं-बबेन इससे भले , ही 
न हो पर उसका लक्ष्य यही है, भावना यही हैं 
आर मावना के अनुधार है पुण्यपाप होता है तब 
क्या इसे वन्रेक कह। जाय ! | 


हो 
$ ४ 


उत्तर-वर्षक और न्यायरक्षक घात भगवती 
की साधना ह। भगयती का साधक इतना अविवेकी 
नहीं होता कि वह मरी हृठाने के लिये इस प्रकार 
प्रणिवत्र को. । जहा अविवेक हे वहा भगवती की 
साधना नहीं है। इसलिये उम्त घात को वर्धक 
नहीं कह सकते । वह अविनेकज घत हे जो कि 
पाप है | यह तो हुआ अयने वलिदान के विषय में, 
दूसरे प्रणी के बलिदान के विषय में तो पापता 
और बढ जाती है । क्योंकि इसन॑ निःस्वाथता नहीं 
है जो तश्नकता पर आवश्ण डा सके इसडिये 
यह तो तक्षक घात ही कहलाया, जे; क्रि पूरा 
पाप है | न्‍ - 
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प्रश्च:-आणिवव से मरी। हट जं।यपी! इस। 
श्रम के कारण।ओ्आार वह घात अविवेकज है-तो५ 
चिंकित्सक-भी/ अविवेकन धो कहलेंयेंगे। क्यों। 
कि औषध।क्रे, क्रम से या रोग के “निदाब के भ्रम 
से उनसे भी; घात हो जाता है। 


उत्तर--यद घत भ्रमज है । अविवेक॑ज। 
अन्धश्रद्रा के, आधार पर होता है और श्रप्न में 
प्रयोग के समप्नय.,आक़स्मिक कारण, से अज्ान-- 
कारी होती है.। विकित्सा के मूढ़ में ,औषध और 
ग-के सम्न्न्न , के,, विषय में -हमारा/ या उस 
विषय के आप्तजनक्का परीक्षित ज्ञान रहता है, अन्ध- - 
श्रद्धा में ऐसा परीक्षित ज्ञान नहीं होता, । जैसे 
अमुक रोग पर अमुक्त दबाई काम करती, हे यह्द 
बात परीक्षित है अब यइई बात दूसरी हे कि दवाई 
ठीक न बनी हो, खराब हो ग़ह हो, ऋतु अनु: 
कूछ न हो, या, रेग़ का निदान ठीक,,न हो 
इसलिये दवाई से , हान्रि., हो. जाम्र , परू/ उसकी 
उपयोगिता परीरि त.है इसलिये दब के « उपगोग- 
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पह्चिंठ वह अपना, अपने बाल बच्चों 'या कुदंबियो 
का। बलिदान करता जिससे सकुटुम्ब : स्वग मे 
रहने को मिले | ऐसा नहीं करता इमसे मां 
छूंता है कि वह अपने को और दूसरों को धोखा 
देता है | इसलिये ऐसे बालदान भे अविवेकज 
और तक्षक प्राणघात तो है ही साथ ही विश्वास- 
क्षतः भी है | 


प्रशक्ष-जा आदमी घर पर मास्त खति हैं 
बध/भी करते हे वे धरमस्थन भे भी अगर व 
करते ढे' तो इसने अविव्ेक क्या हुआ £ 'डनके 
ढिंये वह घात अधात का प्रश्न नहीं है किन्तु - 
अग्रनी सम्पत्ति समाज को दे देने 'का भाव है| ' 
ईश्वर 'या खुदा के नाम पर बाट देने के भाव हैं 
बाल वे यह भी सोचते हैं कि सत्र लोग एकाघ 
पश्च वध करके थोड़ा थोड़ा प्रसाद पा जेयितो 
यह अच्छा बनित्मत इमके कि-सब छोग अछूग २ 
पशुबंध करके बहुत प्राणियों' की द॒त्मा करे । 


उचर- यहा सिर्फ साधारण मासमक्षण 


७ ३ 


0 अविवेक नहीं कहा जाता. तिफे एक तरह क्ा., 


विवेक नहीं | य्पि मासमक्षण के 
श्रम कहा जा सकता है | का पाप हे हीं | यर्याप॑ मासभक्षण 


पापसे वे नहीं बच' सकते | फिर भी जहा उन! 


' “बालि से बीमारी हटने का ,ऐसा वैज्ञातिकि' क्ला'यह भाव दे कि अनेक पशुवध रोक कर एक ' 


परीक्षित प्रयोग नहीं होता इसलिये उसे अन्ध- 
श्रद्ा या अविधिक कहते है | 

प्रश्ष-एक आदमी का यह विश्वास है कि 
जो प्राणी देवके आंगे मारा जाता है उसे सकी 
मिलता है इसल्ये वह पग्ुब्रुढि करता, है इसे 
अविवेकज घात कहा जाय या तक्षक्र 

उत्तर-भआवेबेक ते यह है ही, साथ ही 
तंक्षक भी है वर्योकि इसके मूलमें छल या झूठ है । 
अगर ऊंसका यह विश्वास होता।क्नि देव के आगे 
मारा जाने वाला प्राणी स्वर्ग जाता है ते सब से 


पश्ुवध रक्खा जाय वहा तो आंशिक रूप भें 
भगवती की साधना भी है क्योकि इससे जितना 
पश्ुवध रुका उतने -अंश में जगत में खुखबृद्धि 
ही हुई । 

ग्रश्न- प्रल्दाद ईश्वर का नाम लेता था, उस 
का पिता हिग्ण्यकाशपु सोचता था कि इस प्रकार 
एक राजपुत्र ईश्वर के भजन में” जिन्दगी खोदे 
यह ठीक नहीं उतते तों चतुर और बलवान 
शासक बनना चाहिये इसलिये उसने प्रल्हाद की 
प्रतारणा की क्या इसे वर्षक घांत कई समक्‍्ते 


भगवती के अंग 
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हैं? यदि हा, तो हिन्दूधम दिरण्पकाशेषु की 
निन्‍्दा क्यो करता है * 

' उत्तर- हिरण्यकाशिपु की अगर यही मंशा 
होती तो उसकी निनदा न की जाती उसने तो 
अहकाखश प्रल्ह्ाद का तक्षण ही किया था। 
उप्तने जो ईश्वर का नाम लेने की सख्त मनाई 
की थी और अपनी आज्ञा न मनी जाने पर 
उसे मार डालने तक के लिये तैयार हो गया था 
इसमे प्िक्र अइ॒कार था | उसमे अगर प्रल्हाद 
के वर्धन का भाव होता तो वह इश्वरभाक्ति के 
लिये अमकत समय देकर कहता कि बाकी समय 
तुझे रुजकाज मे छगाना चाहिये। फिर अगर 
अल्हाद न मानता ते। हिर्यक्राशिपु की मग्रोदित 
प्रतारणा उचित कही जा सकती । पर इस का 
क छिय प्राणनाश की ग्रतारणा तो कित्ती तरह 
उचित नहीं कही जा सकती अधिक से अधिक 
बह इतन| ही कह सकता था कि में ऐसे अयोग्य 
पुत्र का पालन नहं। कर स4ता इसलिये अछग 
कर दता-आणुनाश तक के लिंव तयार 
हे जाना हिरण्यकाशिपु का तीत्र अहकार था। 
इसलिये उसने जो घात किये वे तक्षक थे. | 


प्रश्च-पिता रूढि ॥ उपासक है पुत्र सुधा- 
रक हैः इसलिये पिता उसकी ताड़ना कर्ता है 
वह सोचता है कि रूढि पर चछाने स ही उस 
पी बुद्धि होगी | इते क्या कहा जाय £ 

उत्तर-रूढि के नाम पर स्वच्छन्दता दुरा- 
चार आदि का िरोध भी किया जा सकता &. 
और सुधार के नाम पर स्वच्छदता का परिचय 
भी दिया जा सकता है इसण्यि जिम तप्फ 
विबेक हो उसी तरफ न्याय है. | पिता के अधि- 
कार है कि वह आअन्‍्ने जेटेको अपनी समझके अनुसार 


अच्छे रास्ते चछावे और पुत्र को अधिक है कि 
अगर पिता का रास्ता ठीक न माद्म हो तो पिता 
को जितनी प्रतारणा देने का अधिकार है उतनी 
प्रतारणा विनय से सइन करे और अपने रास्ते 
चले | स्वपरकल्याण की दृष्टि स जिघर अच्छाई 
होगी उधर निर्दोषता होगी । 

पूइन- पिता पालक है इसलिये उसे अमुक 
अश में ग्रतारणा का अविकार है प९ पति-पत्नी 
आदि के मामले में क्या किया जाय £ अथवा 
किसी के मातापिना नासमझ और रूढि के 
गुलाम हों तो वह क्या को वह उन्हे मा पर 
लाने के लिये कटुशब्द आदि के द्वारा ग्राणधात 
करें तो क्या ह वर्षक घाव कहछायगा 

उत्तर--वर्धनके लिये घात उतना ही करना 
चाहिये जितना औचित्य और अधिकार के भीतर 
हो | मातीता आदि गुरुननो का 'अपमान 
न करना चाहिये उन की गछती सुधारना हो तो 
अवसर देखकर नम्रता से ही सूचित करना 
चाहिये । पतिपत्नी में तो मित्रता का व्यवहार 
ही उचित है । अगर उनसें स किसी में विचार- 
विवेक की योग्यता अधिक दे तो बह दूसरे को 
जरा दृढता से सपा सकता है पर एक दूसरे 
के जीवन सम्बन्बी उत्तरदायित्र से छुट्टी नहीं 
पा सकता | पलनी मेरे विचारों के अनुभार नहीं 
है इसलिये में उप्तके खाने कपडे का" प्रबन्ध न 
करू, बीमारी मे सेवा म करू आदि बातें अनु- 
चित हैँ यही बात पति के वित्रष में फनी के 
डिये है । इस प्रकार अपने कतेव्य को पूरा 
करे हुए आवश्यकतानुसार अधिक से अधिक 
जोर डाछा जा सकता है. पर एक दूसेर पर हाथ 
चलाना या मर्ममेदी 'पढियों आदि देना अनुचित 
है । अपनी और उसकी भलाई के ढिये सौम्य 


२९५० ] 


शब्दों तथा व्यवहार में तीत्र से तात्र विरोध किया 
जा' सकता है | तब यह धात वर्घक ही कह- 
छायगा | 

प्रश्न-एक आदमी राष्ट्र की भलाई के 
लिये अपना स्वेस्व छग| देता है, विछास वैभव 
आदि का भी ह्यांग कर देता है, यहां तक कि 
यश अपयश की भी पवीह नहीं करता व्याक्ति- 
गत रागढ्रेप भी किसी से नहीं है परन्तु राष्ट्र की 
भलाई के लिये दूसेरे राष्ट्र पर अत्याचार करने से 
नहीं चूकता, जिन्हे वह ॒राष्ट्रविरोेधी समझता है 
उनका नीतिअनीति का विचार किये बिना 
दमन करता है, ऐसे निःस्वार्थ व्यक्ति को क्‍या 
कहा जाय उसके द्वारा हेनिवाल्ा घात वर्धक है 
या तक्षक्न ? यदि तक्षक्र है तो अपने खाथ के 
लिये ऐसे अत्याचार करनेवाले भे और इस महा- 
पुरुष मे क्‍या अन्तर रहा £ 

« उत्तर-व्यक्तित्व की ओठ हो या राष्ट्रीयता 

की ओठ हो, अगर कोई दूसरों पर अत्याचार 
करता है तो वह तक्षक है, पापी है | वह अपने 
लिये नही राष्ट्र के 'छिये कर रहा है इसलिये 
विश्वकल्याण की हानि रुक नहीं जाती और 
विश्वकल्याण की हानि पहचाने वालद्य वधेक नहीं 
कहा जा सकता | ढ॥, इतना विचार अवश्य 
किया जा सकता है कि. अन्तर्राष्ट्रीय मामछो में 
वह कितना-दोपी है और आगे पौछे की परि- 
स्थिति का कितना दोप है ? अगर परिस्थिति का 
दोप न हो, एफ राष्ट्रीय महत्त्वाकाक्षा या राष्ट्र 
की भूख बुझान के लिये निरफराध ही किसी 
राष्ट्र को सतावे तो यह तक्षक धात होगा, 
पाप होगा । 

हों, इत | होने पर भी अपने व्यक्ति के 


०३ | 80 कक पे 4 ५ 


लिये या व्यक्तिगत स्वार्थ के छि 


! सत्याग्रृत 


पसिनेबाडे लोगे| से इस राष्ट्रीय महांव्याक्ति मे 
महान्‌ अन्तर है । व्यक्तित्व के लिये लड़ने झगड़ने 
वाछा सबका नाश करता है और सदा करता है 
जबकि शष्ट््‌ के लिये शझ्गड़नेवाला राष्ट्र की 
घुखबूद्वि करता हैं। अन्तर्राष्ट्रीय प्रसण कभी 
कमी आंते है इसलिये इसकी तक्षकता घट जाती 
ह और कादाचित्क हो जाती ह । 

इसी काड के पहिले अध्याय में उदार पद 
नाम से सात पद बताये है ! व्यक्तित्व के लिये 
तक्षण करनेवाला परमस्वार्थी या स्त्रार्थी है जब्र 
कि राष्ट्र के लिये तक्षण करनेवाला अर्धोदार है । 
इन दोनो में यह महान्‌ अन्तर है | 

किसी घात को, वधेक ठहराते समय यह 
देखना चाहिये कि उसले अपने पराये का भेद 
किये बिना विश्वकल्याण या अधिक से अधिक 
सुख होता है या नहीं ? अगर होता है तो वह 
बधेक घात है। । 

३ न्यायरक्षकघात--न्याय की रक्षा करने के 
लिये जों घात-किया जाता है वह न्यायरक्षक 
घात है | इससे भी भगवती 'की साधना होती 
है | जक्न्यायाधीश अपराधी को दड देता है, 
या कोई भी व्यक्ति डाकू रम्पट आदि को दड 
देता है, यह सब न्यायरक्षक घात है । म. राम 
ने रावण का घात इसी नरह का किया था । 


पश्ष-म. रामने तो अपनी इजत और पत्नी 


की रक्षा की थी इसलिये इसे स्वरक्षक क्यो 
न कहा जाय | न्यायरक्षक क्यों कहा जाय ? 


उत्तर- न्याय के साथ स्वार्थ की रक्षा होती 

पर स्वार्थ इतना प्रवछ न हो कि न्याय की 
उपेक्षा वर सके तो उसे न्यायरक्षक घात ही 
हू पु 


किक. 


कहेंगे, स्वायरक्षक नहीं | 
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भगवती के अंग 
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पश्च-- एक प्रबल राष्ट्‌ ऐसा है जो किसी 
निबत राष्ट्र का घात नहीं करना चाहता पर 
परिस्थिति ऐसी है कि दूसरा प्रबल राष्ट्र निबल 
राष्ट्की हथयाकर पहिले राष्ट्‌ का धात करने 
वाल है ऐसी हालत में अपने बचाब्र के लिये 
उस छोटे राष्ट्र का घात करना ख्रक्षक घात 
कहलाया या नहीं 

उत्त--उस हालत में यह स्वरक्षक घोत 
कहलायगा जत्र कि परिष्थित बद्रछ जाने पर वह 
छोटे किन्तु निर्दोष राष्ट्‌ की क्षतिपूर्ति कर दे । 
अन्यथा उसका तक्षक घात ही कहलायगा £ 

एइन--एक वग या शष्ट दूसेरे वर्ग या राष्ट्र 
पर जबरदस्ती शासन करता है ।. शासन में 
भड़ंगा पैदा करने के लिये पीडित राष्ट्र का कोई 
व्यक्ति पीडक राष्ट्र के कर्मचारियों को परेशान 
करता ६ कदाचित्‌ जीवनधात भी करता है । 
इस मामले में, व्यक्तिगत वैर बिलकुकः नहीं है 
सिफ़ पीडक राष्ट्‌ के द्वारा होनेवाली जबर्ईबस्ती 
को हटाने का भाव है तो इसे क्या कहा जाय ! 


उत्तर--यदि व्यक्तिगत-ह्ेप न हो ते। यह 
नायरक्षकघात कहा जा सकता है, पर इसमे 
विवेक थी बड़ी जरूरत है । किध्वी भी कर्मचारी 
का घात कर बैठना; अपनी इस उम्र नीति की 
किसी भी तरह घोषणा, न करना आदि अनुचित 
९ | मतरूब यह के वित्रेक के द्वारा यह निश्चय 
पेरना चाहिये कि प्राणघ।त से वास्तव म अन्यायी 
रास का ही घात हों, पेट भरने के ।छेये किसी 
तरह सरकारी मजूरी करनेवाले निरीह मनुष्यों का 
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पति न हो | इस प्रकार विवेक और अकषायता' 


का खयाढू रक्‍छा जायगा तो अल्याचारी शासन 
गे शासक को मिठाने के ढिय्रि किया गया प्राण- 
वात न्यायरक्षक ही समझा जायग | 


४ सहज--सहजघात वह है जो हमारे किसी 
विशेष प्रयत्न के बिना अनिच्छापूवंक भी होता 
रहता है | जैस श्वासउचछवास आदि मे होता है । 

शरीर में कोई कीटाणु पड़ गये और कोई 
औषध ली जिससे वे कीटाणु मर गये, तो इसे 
भी सहजघात कहेंगे | 

जो सूक्ष्म प्राणी देखने मे नहीं आते उनवा 
बंध हे|। जाना भी सहजघधात है । जैसे दही 
आदि मे । 

पानी में भी साधारण दृष्टि स अगोचर जो 
सूक्ष्म प्राणी रहते है उनका घात हो जाना भी 
सहजधात है । 

साधारण चलने फिरने मे भी जो पृथ्वी, 
जछ, वायु के सूक्ष्म प्राणी मरते है वह सत्र 
सह्जधात है | 

सहजघात को आ्राकृतिक भी कहते है क्यो 
कि इसकी जिम्मेदारी प्रकृति पर है. मनुष्यादि 
पर नहीं | यह व्यवहार पंचक का विषय नहीं 
है इसलिये व्यवहारपचक्र के किसी भी भेद भ 
इसे शामिक्त नहीं किया जाता । 

५ भाग्यज- जिसमें अकस्मात्‌ ऐसे कारण 
मिल जाते है कि जिस मे न तो घातक का दोप 
होता है न घात्य का, पर घात हो जाता हैं। 
जैसे किसी स्थान पर सूचना करदी गई कि कोड़े 
न आंबे क्योंकि यहाँ बम वरसाने का अभ्यास 
किया जारहा है | पर कोई प्राणी पररेवाले की 
नजर में मी न आया, अप हेनि से वहों छगी 
हुई सूचना न पढसका इस अकार उस जगह 
पहुँच गया और बमवर्पा से उसका घात हो गया 
यह भाग्यज घात है । मनलत्र यह कि बचाने का 
यत्न करने पर भी जय कोई आऊएस्मिक घात हो 
ज्यता है तब उसे भाग्यन घात कबते हैं । 
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६ अ्रमज-प्रयत्न तो वर्धन या रक्षण का 
किया जाता हो पर धोखे से हो जाय तक्षण, तो 
इसे श्रमज घात कहेंगे । जेसे घोखे से गलत 
दव। दे दी जाय, रोग का निदान ठीक न होने 
से «वा कुछ की कुछ हो जाय , इसमे घातक 

छ न कुछ भूछ कर जाता है इसलिये यह 
भ्रमज घात है | तक्षकधात इसलिये नहीं है कि 
घातक का भाव तथा प्रयत्न वत्रन या रक्षण के 
ढिये होता है | 

७ आरम्भज- व्यापार घधा तथा घरू कामे 
भेजो ग्राणिघात हो जाता है उप्ते आरम्मजघात 
कहते है । आरम्मजघात में सकल्पपूर्षक प्राणि- 
धात नहीं किया जाता पर हो जाता है। जैस 
खेती मे या रोटी आदि बनाने मे | 

उद्योग के नाम पर मछछी पकडना या 
पशुवध करना आरम्मज घात नहों है क्योंकि 
इममे प्राॉणिवय का सकलल्‍प होता है जब कि 
आरम्भज में ग्राणिवध का सकल्य नहीं होता । 

हल चलाते समय कोई बड़ासा प्राणी मर 
जाय तो यह आरम्मज घात ही होगा जब कि 
चुनचुन कर छोठ कीडो के। खाना भक्षऊ घात 
होगा। 

प्रश्ष-अनाज के पोघो के साथ जो दूसरे 
पौध उमग्ते हैं जे अन्नके पौषो को नुकसान 
पहुचाते है उनका घात तो सकल्पपूर्वक किया 
जाता है उसे आरम्मन घात कैस कह सकते है? 

उत्तर-वह एक तरद्द का स्वरक्षकधात है। 

यहा एक वात और ध्यान में रखना चाहिये 
कि वनस्पति का तक्षक मक्षक घात भी.  क्षन्तव्य 
है | क्योकि एक तो मनुष्यादि की अपेक्षा वन- 
स्पति की चेतन्यमात्रा बहुत कम है, दूसेरे वन- 

स्पति के सिचाय और कोई पदार्थ जिस में क 
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घात हो या न हो जगत में नहीं है जिसके 


आधार से जीवन टिक सके, तीसरे वनस्पति का 
घात पशुपक्षी आदि के घात के समान नहीं 


हाता, १नस्पति की शाग्वा आदि काटने पर दूसरा 


बे 


शाखाएँ आजाती हैं बल्कि कभी कभी शाखा 
वगेरह काटना जरूरी हो जाता है, न काटा तो 
झाड मुरझा जाता है नष्ट भी हो जाता है जैसे 
गुलूब आदि है। 

इन तीनो कारणों से व्यवहार पचक में 
वनस्पति का विचार नहीं किया जा सकता, हा, 
अनावश्यक घात वनस्पति का मी नहीं होना 
चाहिये। 

साधारणत्तः वनस्पति का तक्षक घात भी आर- 
म्मज सम्झना चाहिये। 

८ स्व॒रक्षक-अपने रक्षण के लिये या 
अपने तक्षण भक्षण की सम्भावना हा तो उसमे 
बचने के लिये घात करना स्वरक्षक घात है । 
जैसे रास्ते मे पडनेवाले जग में शेर रहता हे 
बह मिलने पर निरपराध ही घांत कर सकता है 
तों उसका घात करके राष्ता साफ करना स्वरक्षक 
घात है । इसी प्रकार मच्छर आदि का घात भी 
स्वरक्षक घांत है । 

सम्पर्क में आंत ही घात करने का न 
का खभाव है, जैसे बिच्छू, थोडा सा निमित्त 
मिलते ही तीव्र धात करना जिनका खमभाव ६, 
जैसे सपे, या भक्षण के लिये घात करना जिन 
का स्वभाव है जैसे शेर, ऐसे प्राणियों से अपनी 
रक्षा करने के लिये पहिले से सतर्क होना पडता 


है इस प्रयत्न में उनका घात करना पड़े तो यह 


खरक्षऋघात होगा । 
९ पूमादज- प्रमादज घात वह है जो 
लापरवाही से हो जाता है जैसे बिना देखे खिडकी 





भगवती के अंग 
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में से कोई चीज फेकी और किसी रास्तागीर 
पर पड़ी अथवा गाडी आदि चढछाने मे ऐसी 
लापरवाही की कि किसी ग्राणी को चोठ पहुंची , 
यह प्रशदज घात <ग्रपि एक तरह का तक्षक 
है पर अल्पमात्रा में है, तक्षक और इसकी भावना 
में इतना अन्तर है कि इसे अलग ही कहना ठीक 
है | हा, श्रमज या भाग्यज की तरह यह निर्दोप 
नहीं है। इसका करनेवाछ। अमुक अश मे 
अपराधी है, भले ही वह तक्षक के बराबर अप- 
राधी न हो | 


१० आविवेकजघात-अन्पश्रद्धा के बश मे 
हाकर मनुष्य जो प्राणधत करता है वह 
अविवेकजघात है | जैसे देवताओं को प्रसन्न 
करने के लिये पशुब्रकि करना आदि । अविवेकज 
घात का विशेष रूप वर्धकघात के प्रकरण मे आ 
गया है | 


११ बाधकघात - स्वाधवश अपना दोष 
ढेकने के लिये, दण्ड या प्रायस्चित से बचने के 
लिये, आत्मघात करना बाधकधात है । जैसे 
अपराधी सिद्ध होने पर दण्ड या बदनामी से 
बचने के डिये अपना सिर पौदने छूंगना, अपने 
को गाली देने छगना आदि । जहा कुछ निकटता 
का व्यवहार होता है प्रायः वा ऐसा घात हुआ 
करता है । एक कुठुम्ब में, रिशतिदागे में; तिसी 
सस्‍्या भे, पद्येसियो में अथवा साधारण परिचितों 
में विरोध या झगडा हाने पर छोग इस तरह का 
बाघक घात करने छगते है । इसी उद्देश्य को 
लेकर कोई कोई लोग आत्महत्या ( अपना 
जीवनघात ) भी कर जाते हैं । 


बाधकघ,त एक तरह के तीव्र छछ का 
परिणाम है यह एक तरह का भयकर न्यायविद्रे]ह 


है, चोर न्यायाधीश को डांट बतछाये तो जगत की 
जैसी दुव्य॑वस्था देगी वैसा दुदेशा इन बाधक 
घातको से हे।ती है क्योंकि ये न्‍्याय मे बाधक 
होते है ! 

पूक्ष- साधकघात में भी दूसरो के लिये 
अपना घात किया जाता है और बाघकघात मे 
भी यही किया जाता है, फिर दोनों मे अन्तर 
क्या रहा १ 


3 


>उत्तर- साधकधात में घातक का पक्ष 
न्याययुक्त हाता है और बाधकघात मे अन्याययुक्त | 
प्ाधक दूसरों का अन्याय दूर करना चाहता है, 
सुधार करना चाहता हैं और बाघक अपने 
अन्याय का दमन नहीं होने देना चाहता | 
साधक में विनय और छुधारकता है, बाघक में 
अइकार, छल, क्रो और उद्ण्डता है । साधक 
अन्याय को नम्रता ते नष्ट करना चाहता है, 
ब|बक अपने अन्याय को उत्तेजन देना चाहता 
है और फिर भी दूसरो की सहानुभूति पाने की 
घृष्टता करना चाहता है। 


एक आचार्य अपने शिष्यों की रसलोलुपता 
का प्रायश्वित्त ख़ुद करता है. इसलिये वह रस का 
व्यागकर रूक्षमोजन करने छगता है यह साधक 
है, एक शिष्य कोइ गढछती करता है 
या झू० बोलता है और जब उसका 
यह दोष बत'या जाता है तब क्रोध में 
आकर खाना बन्द कर देता है और कोई कष्ट 
उठाने छगता है जिससे दूपरे छोग उसे दोपी न 
समझे, उसे प्रायश्वित्त या दंड न उठाना पड़े तो 
यह बाधक है| यहाँ इस वज्चक शिष्य और 
तपसव्री आचार्य मे जमीन आसमान का 
अन्तर, है। 


हि] 


हि] 
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वाधक घात का परिणाम बहुत खराब होता 
है, बाधक घाती का पतन होता है दूसेर छोग 
उसके सम्पर्क में रहना पसन्द 'नहीं करते इस 
प्रकार वह घृुणित और दुष्ट हो जाता है । 


परइन्‌- अपना जीवन जब बिल्कुल निरुपयोगी 
हो जाय, अपने को भी शान्ति न हो और दूसरो 
पर भी बोझ होता हो ऐसे अनिष्ट जीवन का 
शान्तिपूर्वक त्याग कर देना कौनसा घात है * 
वैदिक घम जैनधघम मे इस प्रकार समाधिमरण 
करनेवालो की प्रशंसा की गई है । 

उत्तर- साधारणतः मनुष्य को जीवन और 
मरण की तरफ से निरपेक्ष रहना चाहिये।न 
तो जीवन की तीत्र छाल्सा हो न जीवन के 
दुःखो से घबराकर मरण की चाह, और न मरण 
का भय हो। वह विश्वकल्याण में छगा रहे उसके 
लिये अधिक से अधिक जीने की कोशिश करे 
और अगर मौत आ जाय तो बिना किसी विशेष 
क्षीम के मरने के लिये तैयार रहे | हा, कभी 
कभी ऐसा अवसर आ जाता हे कि जीवन से 
विश्वकल्याण नही हो पोर्ता, अपना जीवन जगत 
के लिये दुःखद हो जाता है तो उस प्रकार का 
समाधिमरण साधक घात कहलछायगा बाधक 
नहीं | लेकिन इसमे कपाय का थोडा भी अश 
न होना चाहिये | 


१२ तक्षकधात-- विश्वकल्याण की पर्वाह 
किये बिना दूसरे प्राणियों को मारना तक्षकघात 
हे । सम्राट्‌ बनने के लिये दूसरे देशो पर चद्मा३ 
करना, बड़ा कहलाने के लिये दूसरों को 
कुचलना, स्वाय के लिये प्रजा की इच्छा के बिना 
किसी प्रजा पर शासन करना, धम या जाति के 
अमिमानवश किसी का अपमान करना या 


श 
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सताना, धर्मस्थानो के सन्मान के नाम पर 
अपने अहंकार का पोषण करने के लिये जब- 
[ 4] 


देस्ती या छछ से दूसरों की सुविधाएँ छीनना, 
किसी की निर्दोष खतनन्‍त्रता में हस्तक्षेप करना 
मौज शौक के लिये किसी के प्राण लेना 
( शिकार ) या सताना, आठि नाना तरह के 


घात तक्षक् घात है । 


पश्त-शिकार को तक्षक घात क्यो कहना 
चाहिये ? शिकार तो क्षत्रियो का व्यायाम है इस 
के बिना बे युद्ध मे क्या कर सकेगे शिकार के 
बिना क्षत्रियत्व को खुराक न मिलेगी और क्षत्रि- 
यत्व नष्ट हो जायग। । दूसरे मनुष्य अपने को 
कुचल देंगे | 


उत्तर- अब तो युद्ध के साधन ऐसे बदल 
गये है कि शिकार करने से आज़ के युद्ध का 
अभ्यास नहीं ह। सकता उसके छिये बम और 
हवा३ जद्यजों की जरूरत है | इनकी अजमाइश 
के लिये पशुहत्या की जरूरत नहीं है । दूसरी 
बात यह है कि अन्य जड वस्तुओं के सम्बन्ध से 
निशानेबाजी का भी अभ्यास किया जा सकतों 


हे --किया जाता 6 तब व्यर्थ पशुहत्या क्यो 


की जाय । मु 

तीसरी बात यह है कि युद्ध की आवश्यकता 
सदा नहीं रहेगी जब तक मनुष्य जगली है तभी 
तक ये युद्ध हे, एक दिन ऐसा आया जब 
मनुष्य सामृहिक रूप भे इतना जंगली न रहेगा । 
वह दिन आयया -- अवश्य आयगा । ज़वतक वह 
दिन नद्दी आया है तब तक युद्ध करने की क्षमता 
अवश्य रहना चाहिये पर उपयुक्त दो कारणों से 
उसके लिये शिकार की जरूरत नहीं है | 
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एइन- शिकार का खाजन होता तो 
जंगल शेर, बाघ, चीता आदि जंगली जानवरों से 
भेरे होते, मनुष्य को खेती करना, आंना जाना भी 
कठिन होता, खेत शूकरे। और अन्य जानवरों ने 

खालिये होते | 

उत्तर- जिस समय आतल्मरक्षणके लिये शिकार 
करना जरूर था उस समय वह ॒स्वरक्षक घात 
था, तक्षक नहीं। आज भी जितने अशो में 
शिकार जरूरी है उतने अशो में वह स्व॒रक्षक 
है।पर शौक पूरा करने के लिये निरपराध 
प्राणियों की हत्या करना तक्षक घात है जो के 
पूरी तरह पाप है । 


दक्षक घात- विश्वकल्याण के विरुद्ध किसी 
प्राणी को खाजाना या उस के जावन का और 
किसी तरह उपयोग करना भक्षक घात है। 
यो तो तक्षक और मक्षक एक ही ओणी के पाप 
है पर कही कहीं तक्षक की अपेक्षा भक्षक में 
अधिक पाप है । जैसे मनुष्य को मार डालना 
एक बात है पर मनुष्य को खाजाना दूसरी। इसी 
प्रकार ऐसे भी प्रसग है जब मक्षण से तक्षण में 
अधिक पाप होता हैं | बहुत आदमी मास 
खाजयिंगे पर कसाश का काम न कर सकेग, बढ़तसे 
मासमभक्षी तो पशुवंध देख भी नहीं सकते सिर्फ 
अभ्यासवश मास खाजाते है | इससे माछूम 
होता है कि भक्षण की अपेक्षा तक्षण मे कही 
क्रूरता की अधिक जरूरत होती है। इस अकार 
कही तक्षण अधिक पाप है कही भक्षण, इसलिये 
दोनो को बराबर कहना चाहिये | 


, प्रश्न---भक्षण तो सम्तारव्यापी हैं. इसलिये 
उस्ते तक्षण के समान क्यो कहा जाय उसे सहज 
पाप ही क्यो न कह! जाय * 
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उत्त--जो भक्षण सहज है वह सहज 
घात में शामिल किया जायगा क्योकी उसे प्राणी 
रोक नहीं सकता पर ऐसा भक्षण जो रोका 
जा सकता है वह भी जब किया जाता है तब 
सहज नहीं कहलाता ! अपनी जीवनरक्षा के 
लिये अपने समान या अपने से अधिक चैतन्य- 
वाले ग्राणी को खा जाना तो भक्षण घात है ही 
साथ ही अपने से कुछ हीन चैतन्य जाति के 
प्राणी को खा जाना भी भक्षण घात है। 
इसलिये मनुष्य जो मासमक्षण करता है वह 
भक्षण घात है आरम्मज या सहज घात नहीं | 


प्रश्न - जैसे जीवन निर्वाह के लिये वनस्पति 
के सिवाय दूसरा साधन न होने से वनरपति- 
भक्षण क्षम्य है उसी प्रकार जहा जीवननिवाह 
के लिये वनस्पति इतनी मात्रा मे नहीं है कि वहां 
के आदमी गुजर कर सके तो उनके लिये मास 
भक्षण क्षम्प क्यो न माना जाय ! 


उत्तर--काफी वनस्पतिवाढे देश की 
अपेक्षा वहा के मासमक्षण में कम पाप है यह 
तो निश्चित है क्योकि वहा मासभमक्षण शौक 
नही है, विवशता है, परन्तु विश्वसुख-वर्धन की 
दृष्टि से वनस्पतिआहार और माताहार में जो 
जमीन आसमान का अन्तर है वह न भुलाना 
चाहिये । “चलते फिरते प्राणियो वी अपेक्षा बन- 
स्पति की चैतन्यमात्रा इतनी कम है कि उसे 
नगण्य कद जा सकता है? यद्र बात तो है ही 
साथ ही एक बात और है कि वनस्पति के 
पुरे बथ की आवश्यकता बहुत कम होती है। 
अन्न के मौसमी ज्ञाड तो सूखने पर ही कांटे 
जाते है । स्थायी इक्षो के फल फूछ अलग होने 
के लिये ही होते है, उन्हे अछग न करो तो,झाड 
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उन्हे स्य॑ गिरा देते है, चलते फिरते 'प्राणियो के 
अंग न तो इस प्रकार कट कटकर गिरते है 
न कटने पर नये आते है। वृक्षा को नीचे से 
भी काटठो तो फिर बढते है बल्कि कोई कोई वृक्ष 
काठने से तीत्र गति से बढ़ते है जब कि पशु 
पक्षी आदि मे यह बात नहीं होती | इसलिये 
चनसपत्याह्दार और मासाहार बराबर नहीं समझा 
जा सकता, हां, मांसाहार वहा कम पाप कहां 
जा सकता है जहा वनस्पति काफी न 
मिंठती हो | 

प्रश्न- जहा गासाहार के बिना गुजर नहीं 
होती उस जगह के लोग क्‍या आत्महत्या करले 
जहा निष्पाप जीवन बिताया नहीं जा सकता 
वहा जिन्दा रहने से क्या छाम # 

उत्तर- आत्महत्या करने की अपेक्षा वह 
देश छोड़ देना अच्छा, पर हो सकता है कि 
यह सम्भव न हो कदाचित्‌ एकाध व्याक्ते को 
सम्भव हो पर अधिकाश की न हो इसलिये यह 
राजमाग नहीं है | आक्हृत्या तमी उचित कही 
जा सकती है जब मनुष्य को अपने निवाद्द के 
लिये दूसेरे मनुष्यों थो खा जाना पडता हो। 
ऐसी जगह निराहार रह कर प्राण त्याग कर 
देना चाहिये | पर जहा मनुष्य को उदरनिवीह 
के लिय पशुवध ही करना पडता हो वहा आत्म- 
हत्या न करे सिफे कम से क्रम वध्च करने का 
प्रयत्न करें ऐसी हाछूत में उसके लिये यह मक्षक 
घात न रह जायगा या बहुत कम रह जायगा, 
यह आरमभज धात बन जायगा | 


प्रश्न-' औपध के लिये जो कभी मास छेते है या। 
ऐसी दवाइया लेते है जिनं8 पशु आदि का वध 
करना पडता है तो इसे क्या कहा जायगा £ 


उत्तर-- यह भी भक्षक घात है इसाशिये 
पाप है । हां यह बात अवश्य हैं कि सीधा मास 


लेने की अपेक्षा मास के द्वारा बनी हुई दवाइयों 


में कम पाप ह क्‍योंकि इससे प्रत्यक्ष मासभक्षण 
की आदत नहीं पडती, मासभक्षण से आशिक 
ग्छानि बनी ही रहती है | बहुत से छोग मछली 
का तेल पी जाते है फिर भी मछली नहीं खा 
सकते फल यह होता है कि मछली का तेल पी 
जाने पर भी मासभक्षण की आदत नहीं पड 
पाती । हा, इस प्रकार कम पाप होने पर भी 
पाप अवश्य हैं इसलिये ऐसी दवाश्यों का भी 
त्याग करना उचित है । 
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प्रश्ष- अधिकाश बीमारियों से शरीर मे 
एक तरह के कीगणु पैदा होते हैं चिक़ीत्सा 
करने से उन क। धांत अबश्य हं।ता है तो चिकित्सा 
की जाय या नहीं | 


उत्तर- अवश्य की जाय । कीटाणु मारना 
हमारा ध्येय नहीं है, रक्तर॒द्धि या शरीरश॒द्धि 
करना ध्येय है उस में अगर कीठाणु मरते हैं तो 
यह आरम्मनज घात है, पाप नहीं है | बल्कि 
कीठाणुओ का शरीर पर यह एक तरह का 
आक्रमण है, आक्रमणऊारी से रक्षा करना न्यायरक्षक 
घात है इसलिये यह और भी अधिक निष्पाप है । 


प्रश्न- गर्भ मे बच्चा इस तरह फेंसगया हो 
कि बच्चे को बचाआ तो माँ को मारना पडता 
है, भ को बचाओ तो बच्चे को मारना पडता है 
तो किसको मारा जाय या किसी को न मारा जाय 

उत्तर-- किसी को न माराजाय तो दोनो 
मर जॉयेंगे इसलिये एक का मारना जरूरी है 
और वह है क्चे का मारना। क्योकि बच्चे की 
अपेक्षा माँ का चैतन्य अधिक है। दूसरी, बात 


भगवती पे 
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यह है कि मा उपकारी है, उपकारी उपकार करते 
समय विपात्ति में फैसजाय तो उपकृत की अपेक्षा 
उपकारी की रक्षा करना न्याय है, इसलिये इसे 
न्यायरक्षक धात कह सकते है. । ऐसी हालत में 
यह पाप न कहलाया | 

प्रश्चन-जब तक भगवती अहिसा क' साम्राज्य 
मानव ज्गत्‌ में स्थाप्रित नहीं हुआ है तब तक 
हर एक राष्ट्र की आत्मरक्षा के लिये या अन्तर्स- 
प्ट्राय न्यायरक्षा के लिये सेना तो रखना ही पड़ेगी 
कोई आदमी उस सेना में भरती हो गया, छडने 
गया ते। उसके द्वारा होने वाले प्रामधात का 
पाप किपते ! 

उत्तर - छडाह के उद्देश्य और रीतिनीति के 
अनुसार उस की जिम्मेदारी छडाइ के सञज्चालको 
पर हे-सैनिक पर नहीं। हा, सैनिक भे अनावश्यक 
ऋ्रतता आजाय, वैयक्तिक ेप आजाय, अहंकार 
आजाय तो उतने अश भें वह अबरश्य पापी है । 


प्रश्ष- क्‍या सैनिक को न्यायान्यायविवेक 
बिलकुल न रखना चातये, कया वे जड़ पदार्थ 
की तरह लड़ाई की जिम्मेदारी से बिलकुल मुक्त हैं 
उत्तर-किसी खास युद्धभ सहायता पहुँचाने के 
डिय जे सेन! से भरती होते हे उनपर तो युद्ध 
के उद्देश्य आंद की पूरी जिम्मेदारी है। अगर 
यद्ध अन्यापपू्ण हे, साम्रज्यवाद को पोषण के 
स्थि है तो उप्के डिय भरती होने वाले सैनिक 
पापी ६ « परन्‍तु जो छोग सेना में स्थार्यार्प 
से भरती होते ई उन को सिर्फ इतना देख लेना 
चाहिने कि सना के सन्चाल्5। की नीति कण 
ह। किसी देझा की गड़ाम बनांनवाति, अस्याय 


पे 


से शाल्न करनेवाल था गिम्रपमदान्त सजा व 
सेना 8 गली होने से सौनेधा पर भी उसमे 
कर हि श्प् भा डे ू 
पाप भेद जिन्नदीर। 8 | साधप्तणन, जा झराक 


” अभी तक सैनिक शक्ति का दुरुपयोग नहीं 


करता रहा है उस की सना में भरती होने पर 
सनिक युद्ध के पाप से निर्लित रह-सकता है । 

प्रशक्ष-जगली असम्य जातियो को सुधारने 
के लिय, अगर उनसे युद्ध करना हो ते उसके 
लिय सेना मे मरती होना पुण्य है या-पाप ! 

उत्तर-सुधार के नाम पर अगर उन्हे 
छूटना हो, उनकी मिहनत का फायदा उठाना 
हो तब तो पाप ही है परन्तु अगर उन छोगे मे 
अन्याय अत्याचा! आदि फैले हो और उन्हें दूर 
करना हो तो पाप नहीं है | 

प्रश्च-यदि दो आदभी ऐसी जगह पहुंनच 
गये है जद्ा खाने के लिये कुछ भी मिल नहीं 
सकत,, दोनो का मरना निश्चितसा हो गया है इस- 
लिये अगर उनमे से कोई एक दूसरे को मारकर 
खाजाय, इसरप्रकार रास्ता तय करके पार पहुनच 
जाय तो इसे छाम ही कहना चाहिये । 

उत्तर-कदाचित्‌ किसी अबसर पर थोड़ासा 
लाभ हो सकता हैं पर स्थायीरूप में इतनी 
ह।नि होथी कि इसे महापप ही मानना पड़ेगा । 
निम्न लिखित चार बुराइयों के कारण भी इस 
प्य का त्याग करना चाहिये | 

( के ) दोनों दी एक दृप्तर को मारकर 
खयब बचने की काशिय करगे, इससे सम्मबतः 
दोनों हं| ढूइकर मर जायेंगे । अबबा मर्नवास्य 
मारनेवाल को म्रतकप्राय जरूर कर जांयगा | 
( ख ) सकट का आभास होते ह€। दोनों मित्र 
मत है। मन एक दुूसेरे के झन्र बने जेँ,बेंगे 
आओर जल्दी से <ल्‍ववी एक दूसेर को मार झालने 
के पर्येत्र मे छग बोध | इससे जो कट और 
अद्याल्ति भि्। यह उपेक्षणीय नहीं का जा 


सकती । ( मे ) रस उसाकओ मे ऊयः अना[ग- 
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स्‍ायामयकभाररशयाक दाता अत 


श्यक हत्याये भी हो जाया करेंगी, क्योंकि सभव 


है कि वह विपत्ति इतनी बड़ी न हो जितनी कि 
उनने उतावढी से समझठी । ( घ) इससे जो 
मानसिक अधघःपतन होगा, विश्वासधात आदि 
की वाद्धि होगी ओर समाज की मनोवृत्ति में जो 
बरा परिवतन होगा, वह बहुत अधिक होगा । 

प्रश्न-ऊपर के उदाहरण मे हम दो मित्रों 
को न लेकर ठम्पति की ले तो आम्मरक्षा के 
लिय पुरुष के द्वारा खी का वध होना उचित 
है या नहीं ? साधारणतः पुरुष की अपेक्षा त्री 
की योग्यता कम होती है । 

उत्तर-३९से परिस्थिति मे एछ मी अन्तर 
नहीं होता । ली भी मित्र है, बल्कि उप्तकी 
रक्षा का भार पुरुष के ऊपर होने से पुरुप की 
जिम्मेदारी ओर बढ जाती है | इसलिये मित्र की 
अपेक्षा पति का विश्वासघात और अधिक हानि- 
प्रद हैं । इसके अतिरिक्त ऊपर जो मेने क, ख, 
ग, घ, नम्बर देकर आपत्तिय| बताई हें वे यहा 
भी ज्यों की यों छागू है । याग्यता की दृष्टि से 
भी इसका निर्णय नहीं होता, क्योंकि यहा पश्चु- 
बल आदि की योग्वता से निणेय नहीं करना है, 
किन्तु चतन्य से निणेय करना ४। सुखानुभव 
करने की जो शक्ति पुरुष भें हैं ख्रीमे उससे 
कम नहीं 5 | समाजके लिये पुरुष जितना 
आवश्यक दे स्री उससे कम आवश्यक नहीं हे । 
परिष्विति के अन्तर से ढोने का कार्यक्षेत्र जुदा 
जुदा हूं, परन्तु नसर्गिक योग्यता तथा समाज-हित 
की दृष्टि से दोनों समान हें । इसलिये सी-पुरुष 
नीच उँच, विद्वान अविद्वान, श्रीमान्‌ गरीब आदि 
का भेद यहें। नहीं लगाया जा सकता। अन्यथा 
क, ख, ग, घ वारे उपयुक्त दोप बहुत भय॑कर 
रूप धारण कर छेगे । 


सत्याग्त 


प्रश्ष- ऐसे अवसर पर अगर सी, पत्र दास 
आदि कोई व्यक्ति स्वेच्छाते आत्मसमपंण करें तत्र 
ते उपयुक्त दोष निकल जाबेंगे हु 

उत्तर- परन्तु ऐसी अवस्था में वे स्री, पुत्र, 
या दास इतने महान्‌ उच्च और पूज्य हो जॉयंगे 
कि कोई भी व्यक्ति, जो उन के बलिदान पर 
जीवित रहना चाहता है, उनसे अधिक योग्य न 
रह सक्रेगा । ऐसी हालत मे उनका बलि छेना 
देवदारुफी छकडी की रक्षाके लिये चन्दन जलाने 
के समान होगा | 

प्रश्ष-- एक मनुष्य एसा है, जिस पर 
सैकडे का जीवन या उन की उन्नति अवलब्ित 
है। यह अगर अपनी रक्षाके|लिये किसी साधारण 
मनुष्यका अनिवा4 परिस्थिति मे वध करें तो उस 
का यह कार निर्देप कहा जा सकता है ।नहीं* 

उत्तर-- इसेके >्यि चार बातें का विचार 
करना चाहिये | (अ) में हजारेका अवरूम्बन :, 
इसका निर्णय यह स्थथ न के! फिन्तु वह के, 
जिसे अपने जीवन का बलिदान करना है। 
(आ) बलिदान स्वेच्छापूत्रेक ह।ना चाहिये | (३) 
इस काये में आत्मरक्षा का भाव नं परन्‍तु प्भाज- 
रक्षाका भाव होना चादिय । (६) मेरा यह कार्य 
आत्रक्षा के ल्यि है या समाज-रक्षाफ्र लिये! इप 
प्रकार के संदेह का विषय बनने से तथा दूसेरे 
की वलि के ऊपर अपनी जीवव रक्षा होने से 
उसे हाब्कि पश्चात्ताप होना चाहिये । 

ये शर्त बढुत कहीं अत ३, सूकम होने से 
भी इनका पाछन बहुत कठिन 6 । साथ हीये 
अपवाद के निर्णय हे ढिये ढ इसलिये अपने 
अब गतन तथा घमनीति पर आधात होने की 
#हुत सम्भावना दे | इसठिये बहुत सतर्कता के 
साथ इस अपवाढका पालन होना चादिये | 


भगवती के अंग 





विन-+-+-ल नीम न+-। 


प्रश्न-प्रकृति जैसे पश्चुबल के आधार पर 
चुनाव करती है तथा इसी मार्ग से विकास 


' होता है, धम में भी उसी नीति का 'अवूम्बन 


क्यो न किया जाय! ' 


उत्तर--प्रकृति और धर्म के लक्ष्य भ बहुत 
अन्तर है । विकास सुखरूप ही नहीं होता, दुःख 
रूप भी होता है | प्रकृति की इष्टि मे सुख और 
दुःख में कोई अन्तर नहीं है। उसके लिये तो 


' स्वग भी विक्रास है, नरक॑ भी विकास है। परन्तु 


॥ 


धम का सम्बन्ध सुख से है, वह स्वग को उन्नति 
और नरक को अवनति कहता है । प्रकृति की 
कंसौटी को अगर धरम भी अपना ले तो धर्म की 
कोई जरूरत नही रह जाती है । क्योकि प्रक्वेति 
तो अपना काम अपने आप कर रही है, उसका 
भूंठसुधार अगर धर्म नहीं करना चाहता तो 
उसकी जरूरत कया है ? विकास का अथ है 
बढना, धर्म प्रकृति के बढने को नहीं रोकता 
किन्तु प्रकृति की जो शक्ति नरक की तरफ 
बढने भे खच होती है उसे वह स्वग की तरफ ले 
जाता है, सुख की तरफ ले जाता 'है। इसलिये 


' ग्रकृति की और घम की कसौ्ठी मे थोडा फरक है | 


ह १ प्राणरक्षण ब्रत 

, शणघात के तेरह भेदों को समझ लेने पर 
प्राणरक्षण ज्रत या अध्ातत्रत का रूप ध्यान में 
आजाता हैं | साधारणतः यह बात ध्यान मे 
रखना चाहिय कि प्राणरक्षणत्रती, यथायोग्य 
साधक वर्धक न्यायरक्षक घात करेगा, आरम्मज 
स्वरक्षत्त में मयोंदा राखगा, ग्रमादन अविवेकज 
बाधक तक्षक भक्षक ये पाच घात न करेगा। 


इस प्रकार प्राणघात को छेफर प्राणरक्षण 
व्रत का रूप बतलादिया गया इससे यह पता 


अत ली सनी 


लगा कि अधाततत 3पथी "किसी ,प्रर्त को 
भी स्थान है। पर इतना और समझना चाहिये 
कि ,अधात ब्रत मे किसी किसी ,अधघात को भी 
स्थान नहीं है | जैसे घात होने से ही पाप नहीं 
होजाता उट्ठी प्रकार अधात होंने से ही सयम 
या पुण्य नहीं हो जाता | कुछ अधात संयम रूप 
है कुछ असयम रूप है कुछ संयम असंयम से 
सम्बन्ध नहीं रखंते । इस प्रकार अधात के भेदों 
को भी समझ लेने से प्राणरक्षण ब्रत का प्रा रूप 
ध्यान मे आजायगा । अघात सात तरह का होता 

। १ प्रमज, २ अशाक्तक, ३ निरपेक्ष ४ कापांठेक, 
७५ स्वाथज, ६ मोहज, ७ अविवेकज | 


१ ग्रेमज--विश्वग्रेम, बीतरागता, अकषायता 
आदि एक ही बात है इसके आध्रार से जो 
अधात होता है उसे ग्रेमण अधात कहते हे । 
प्रेम और मोह मे जो अन्तर है वह आचार कांड 
के दपरें अध्याय मे बता दिया गया है, इसलिये ग्रेम 
के विषय में यहा विशेष नहीं कहाजांता | प्रेमज 
अधात को बन्ध॒त्वज अधघात भी कहते हैं | यही 
अधघात वास्तविक अधात है । | 


२ अर्शाक्तक-मन मे , तो घात करने का 
विचार है पर शक्ति न होने से घात नहीं किया 
जाता हे यह अशक्तिक अघात है । बहुत से लोग 
अपनी कमजोरी को अबोधनी छोकसाधना का 
रूप दिया करते है पर उनकी वह लोकसाधना 
नहीं है अशाक्तिक अधात है | 


प्रश्न--कमजोरी के कारण रोनेधोंने, हाय- 
हाय करने, गाली देने आदि की अपेक्षा छोक- 
साधना का रूप बनाना तो अच्छा ही है। 


र-साधारणतः अच्छा है अधिकांश 
अवसरो-पर काफी भी है। पर लोकसाधना नहीं 
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है । हा, मनसाधना हो अथ्थीतृ अकषायवृत्ति हो 
तो छोकसाधना हो सकती है | खयाल रक्‍्खो 
कि हो सकती है, होना जरूरी नहीं है क्योंकि 
लोकसाघना के लिये परित्यिति के अनसार फठाफल- 
विवेक होना ज़रूरी है । छोकसाधना कहलाने 
के लिये निष्फलता के माग मे बिना विचारे दौडते 
जाना छोकसाधना नहीं है । 
प्रश्न॑- निष्फलता के मागे से डरना क्यों 
' चाहिये, फल की पर्वोह न करना तो कमेयोग 
का चिन्ह है | ह 
उत्तर- निष्फलता से कदापि न डरना 
चाहिये किन्तु निष्फल्ता से न डरने का मतलब 
फलाफल 'का अविवेक नहीं है | सफलता के मार्ग 
में जाते हुए भी' अगर हम सफल नहीं हो सके 
और हमारा जीवन पूरा ह। गया तो इसे असफलता 
का माग नशे कहते, मांग वह सफलता का ही 
कहलायगा । कार्कटमाकूस अपना साम्यवाद जीवन 
में सफल नहीं देख सके पर वह मांगे असफलता 
का नहीं था | म. इंसा तथा अन्य महात्मा आदि 
भी जीवन मे सफल नहीं हो पाये थे तो भी 
उनका माग सफल्ता का ही था । वे असफलता से 
निर्सय रहे और सफलता के मागे पर चले इसी से वे 
मनसाधक जीवनसाधक के साथ छोकस्ाधक मी थे। 
प्रश्न-- तब तो सहारिणी के स्थानपर प्रबो- 
घिनी छोकसाधना का अयोग करनेवाठा भी 
सुपथपर कहलायगा क्योंकि कभी न कभी तो 
थोंडे बहुत अशों। में सफलता होगी ही | 
उत्तर-- सफढता असफढता के मार्ग का 
निर्णय ध्येय के अनुसार होता है | एक आदमी 
' का ध्येय है मानव'समाज को अधिक से अधिक 
' ईमानदार बनाना है, इसालिये वह आदशेदशनी 


: सत्याम्रत 


ल्ेकसाघना करता है तो यह उचित है अगर 
जीवन भर वह सिर्फ एक आदमी को ही ईमानदार 
बनापाया अथवा अगर वह सिर्फ अपने को ही 
ईमानदार बनापाया तो भी हम कहेंगे कि वह 
सफलता के माग पर था और अमुक अशों में 
सफर हुआ | परन्‍्तु मानछो उस आदमी से 
किसी ने कहा कि यहाँ गुंडे बदमाश बहुत आंते 
हैं इसलिये तुम इस सती साध्वी नारी के सत्तीत्व 
की रक्षा करना, उसने उसके सततीत्व के रक्षण 
का भार अपने ऊपर लेलिया और जब गुड़े 
आये तब सहारिणी का उपयोग न करके वैफल्य- 
दशेनी और प्रेमदशनी आदि प्रबोधिनी लछोक- 
साधनाओं का उपयोग करने छगा, गुंडों को 
यह सिखाने के ।लिये कि सतीत्व भग करने में 
सच्चा सुख नहीं है उसने सतीत्व भग करने 
दिया और जब गुडे अल्यचार करके कुछ सीखे 
बिना ही चले गये तब सोचने छगा--- अच्छा, 
आज तो इन्हे में कुछ नहीं सिखापाया कल फिर 
इन्हे इसी तरह सिखाऊगा, कभी न कमी ये 
सीख ही जॉयंगे, अगर मै न सिखा पाऊगा तो 
मेरी सन्‍्तान सिखायेगी! यहाँ छोकसाधना 
असफल ही नहीं है असफलता के मागे में भी 
है | यह मृढता ह अविवेक है । ऐसे अवसर पर 
अशक्ति हो तो ग्रबोधिनी छोकसाधना का ढोग 
करने की अपेक्षा गाली देना चिछ्वाना ' आदि 
अच्छा । इससे इतना ही होगा कि काफी 
सहारिणी साधना न होगी पर कुछ तो होगी 

दम तो न होगा । इसीलिये चिहछ्ाने रोने घोने 
की अपेक्षा प्रवोधिनी छोकसाधना को मैने 
साधारणतः अच्छा कहा है क्योकि कभी कमी 


' पाप के विरोध में चिछ्लाना आदि अच्छा ही 


होता है । 


भगवती के “अंग 


कमजोरी की ओट मे अबोधिनी छोकसाधना 
का रूप दिखाना कभी कमी कुछ अच्छा मे ही 
हो पर वह साधना नहीं है सयम नहीं है, बहुत 
से बहुत वह चतुराई है। 


३ निरपेक्ष-िनके धात से हमारा कुछ मत- 
लब नहीं निकछता उनका घात न करना निरपेक्ष 
अधघात है | एक आदमी के कोवे का मांस पसन्द 
नहीं है इमलिये वह कोवे का शिकार नहीं करता 
यह निरपेक्ष अधांत है, यह भी संयमरूप या 
प्राणरक्षणत्रत रूप नहीं है । 

प्रक्ष-एक पौराणिक कथा & के एक 'भील 
को एक साधु ने दया धम का उपदेश दिया | 
भीलछ का घधा शिकार था इसलिये वह ग्राणरक्षण 
ब्रत स्वीकार न कर सका पर साथ्र॒ के कइने से 
उसने यह सोचकर कौंवे का मास छोड दिया के 
उसे कौंवे का मास पसन्द नहीं। है। कथाकार ने 
उस भील की तारीफ की और उसका फल भी 
अच्छा बताया । जब यह सयमरूप.नहीं है .तो 
कथाकार ने भील का समर्थन क्‍यों किया 


उत्तर-कौवे के मांस का निरपेक्ष त्याग तो 
सयम नहीं था, पर भील को प्रतिज्ञा लेने की 
आदत पड़ी, बन्धन ढीछा ही क्यो न हो पर 
उसमें वह बँधा, यह तारीफ की बात है। और 
जब एक वैद्य ने दवामे कोंवे का मास बताया पर 
प्राणत्याग देने पर भी उसने उसप्ते स्वीकार न 
किया तब वह निरपेक्ष अधात न रहा ग्रेमज अधांत 
बनगया इसलिये कथाक्रार ने भौल का समर्थन 
किया । 


मनुष्य को सयम की तरफ झुकाने के लिये 
निरपेक्ष अधात की भी प्रतिज्ञा विछाई जाय तो 
संयम की शिक्षणप्रणाली की. ,दृष्टि से'ाचित हो 
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सकती है | पर जब तक वह प्रेमज अधात नहीं 
ब्रन॒ जाता तब तक , उस संयम त्हा 
कह सकते +। ; 


सर 


: एकापटिक-- साथ के लिये - अधीात का 
ढोग करना कापडिक अधात है'। अघात के 
ढोग के कई कारण हो सकते है, कोई महान 
घात कराना ,या अपनी छापवोही कायरता 
आदि छिपाना अहंकार, का पोषण करना 
आदि। , 5, , 


अेसे इस आशय से किसी योग्य ' चिकित्सा 

में सुक्ष्म प्राणियों के धात का बहाना बनाना कि 

अगर यह जिन्दा रहेगा तो अमक काम-में बाधक 

होगा इसलिये जितनी जल्दी यह मरजाय उतना 

अच्छा । यहा;उसे मार डालना लक्ष्य है पर,सूक्ष 

; तणियों के धान क़ा बहाना है प्यह कापटिक 


अघात है| 3 को, 


अपने को पुजवाने के, लिये, दूसरों को 
घोखा देकर धन छटने के लिये सक्षम अधाते को 
जरूरत से ज्यादा;महत्व देना भी कापठिक अघात 


रे 


ह। 


प्रश्ञ--किसी ने अमुक प्रकार-का 'शान्तिमय 
पवित्र जीवन बिताने का निश्चय किया हो इसलिये 
वह किसी के काम मे' न पडता दो अर्थात्‌ उत्कट 
सनन्‍्यास योगी हो तो क्या उसके अधघात को भी 
कापटिक अधात कहा जायगा १ ' 

उत्तर- सनन्‍्यास योगी मे कपट नहीं होता 
उसका कोई अनुचित स्वार्थ नहीं ,होता इसकिये 
उसमे कापठिक अघात नहीं माना जाता | अधात 
कापठिक है या प्रेमज इसका, निर्णय उसके परि- 
णामों पर निभर है. | कापटिक अधघात असे- 
'यम है पाप है । रे 
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५ स्वाथज-घात करने मे स्वार्थ का नाश 
होता है इसल्यि घात नहीं करना स्वाथंज अधात 
है। एक कसाई सी अपनी दुघारू' गाय को 
,/नहीं,मारता, यह स्वार्थन अधात है।इस का 
सयम असयम से कोई सम्बन्ध नहीं। यह ।पीनिमय 
व्यवहार है | पे 0 


''. ६ सोहज--मोह के कारण केस का घात 
'न करना भोहज ,अधात है | पशुपक्षी भी माह के 
कारण अपनी सन्‍्तान की रक्षा करत हैं । यह न 
तो संयम है न असंयम्,। ८ ,. , 


' ७ अविविकज--अन्धश्रद्धा आदि के कारण 
“घात अधात की मात्रा का विचार न करके ' ऐसा 
अघोत करना जो अधिक घात पैदा कर जाय 'यह 
' अविवेकज अघात है । जैसे-प्राणिधात के डर से 
ज्रीर की या घर,की आवश्यक सफाई भी न'करना 
गदकी से मले ही कई गुगी ग्राणिदिसा होती रहे । 
'. इंन सात ग्रकार दे; अधातों मे श्रेमण अधात 
ही वास्तविक अधात है 'सयमरूप'है "। अशक्तिक 
निरपेक्ष खाथज मोहज का सयम से को$ सम्बन्ध 
नहीं पर इन्हे निंदनीय भी नहीं कह सक्रत | 
अविवेकज कुछ निंदनीय है. जब ' कि कापठिक 
: पूरी तरह से निंदर्नाय है । 
इस प्रकार प्राणरक्षण त्रत घात , अधात का 
, समन्वय है जो - कि , विवेक ,के छारा किया- जा- 
सकता है । पा 


२ इंसान/ या अचोौरयत्रत, 
प्रद्देक ताणी 'को प्राण्य के बाद अगर सब 
, से अधिक महत्त की कोई /चीज माछ््म होती हे 
तो वह, अथ अथीत्‌ धनादि है | अर्थ का मतलब 
सिर्फ' 'रुपया पैसा ' ही नहीं है किन्तु थे सब 
चीजे है जो हमारे काम की हैं और चुराई 


रा ५ 
१ ॥ 


सत्यामृत ' 





'जा सकती हैं | इसके अनुसार अन्नपान धरद्वार 
, जमीच रुपया पैसा आदि के साथ यश भी अर्थ है 
'क्योक्ति यह भी काम जीता का अंग है। अथ 
शब्द का मतलब यहों ऐसा ही व्यापक हैं | यह 
अथघात भी दुःख का कारण हे इसालेये यह भी 
हिंसा है और इस का त्याग अहिंसा है। 
यहें। सी इस बात का खयार रखना चाहिये 
कि बाहरी भर्थवात से ही अर्थवांत का पाप न 
होजायगा' । उस्र में व्यवद्यरपञज्चक के अनुसार 
विचार करना होगा । अर्थधात' अगर वर्धेन या 
रक्षण के लिये फिया जाय तो वह पाप न होभा, 
विनिमय के लिंय किया जाय तो क्षम्य होगा 
तक्षण भक्षण के लिये किया जाय तो पाप होगा | 
इस व्यवहारपचक के साथ आणघात का 
तरह तेरह मेदों मे भी अर्थात का विवेचन किया 
जा सकता हे । यदि अथैघत्त के पाप को 
, अच्छी तरह समझने के लिये वह विशेष उपयोगी 
नहीं है फिर मी कु3 साधारण परिचय के ढिये 
उन तेरह भेदों मे अथधात, का विवेचन कर दिया 
जाता है | 


॥ 


१ साधक-सत्याप्रह आदि मे सम्पत्ति खच 
करना कराना साधक अयधात हे । 
,,,. , ३ वर्धक-दान ,वंगेरद में ,सम्पत्ति 
- करके विश्वसुख की वाद्धि करना कराना |, 


है 
-खर्चे 
' » ४३ न्याय रक्षक-उचित दड या 'प्रायश्वित्त 
के'रूप में सम्पत्ति केना | '' । 


४ सहज--सहज ग्राणघात की तरह सहज 
अर्थघात नहीं होता क्येंकि जैसे अपने जीवन को 
। दिकाय रखने के लिये दूसरे के आ्राणो का ग्राक्ृ- 
तिक नियम, के अनुसार नाश करना पडता हे 
वैसा अथधात" नहीं करना पडता अथे व्यवस्था 


भगवती के अंग 


न्च्ंच्ंि्ज््््िििच््््शख्श्शं्ंटं्शश्य्य्य्स्स 








आकृतिक नहीं सामाजिक है इसलिये सूक्ष्म, अेधात 
,अ्रधात ही नही. माना जाता है। जैसे मैंने अपने 
वर्गाचि में फुल्वाड़ी लगाई उसकी गध वर्गाचे के बाहर 
भी जा रही है और उसका उपयोग दूसरे छोग भी 
कर रहे है तो भी यह अथधात न कहछाया | 
बाहर से मेरे बगीचे की गंध ,लेनेवाला चोर नहीं 
कहलाता है । इस प्रकार समाजन अगर कही 
चोरी ठहरा£ ही हो ते वह सहजघात न कहला- 


यगा, भक्षक कहलायगा । 


७५ भाग्यज- प्राणघात की तरह'।,, अन्तर 
इतना ही है कि वहाँ बम,आई, से प्राण-नाश 
है यहों वन-नाश है । ु 

& भ्रमज-- श्रम से सम्पत्ति का नाश हो- 
जाना | कीशिश को जाय धनके बधेन और रक्षणके 
लिये, और होजाय नाश तो यह श्रनज अर्थधात 
कहलायगा । अच्छा भोजन बनानके लिये कोशिश 
की ।केन्तु गलती से हो गया खसब । 

७ आरम्भज-न्यायोचित उद्योग तथा जविन- 
निर्वाह के लिये होनेवाछा दूसरों का अथनाश 
आरम्मज अथंघात है | अगर हम बाजार में कोई 
दूकान लगाते हे तो अवश्य दूसरे दकानदारों के 
कुछ न कुछ आहक खीचकर उनका अथघात 
करने है. पर इसके बिना चल भी नहीं सकता, 
जीविका के छोत्र में इस प्रकार का अर्थधात 
स्वाभाविक है. और भी उदाहरण मिछ सकते 
हैं | जैसे गायो आदि से दूध लेना 

८ स्व॒सक्षक-अपने न्यायोचित रक्षण के 
लिये दूसेरे का अथधात करना पडे तो स्वरक्षक 
थात है | जेरो-कोई अपने धनत्रल से हमें छटना 
चाहता है अथवा कोई साम्राज्यवादी राष्ट्र हमें 
अपनी पूजी से चूसना चाहता हैं तो उसकी सम्पत्ति 
का अपहरण करंेना सरक्षक अथात है | 
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९ प्रमादज-लापवाद्दी, से किसी की चीज 
नए कर देना आदि ग्रमादज, अथैधात,है। ० 

१० अविवेकज- अन्पश्रेद्धा आदि के कारण 
अपनी या पराई सम्पत्ति ' इस प्रकार ख़च करना 
जिसमे मानव जीवन को कोई ' छाम न हो और 
बह सम्पत्ति व्यथ जाय । जैसे अच्छे अच्छे खाद 
पदार्थ धरम के नामपर आग जछा' डाछना आदि। 


प्रश्न-होम हृदय के आकर्षण के लिये 
और वायज्ुद्धि के लिये उपयोगी है | 

उत्तर--जितने अंश में उपयोगी हो उतने 
अश में करना चाहिये पर इन तीन बातो का 
खयाल रखना चाहिये (१) खाद्य पदार्थ या अन्य 
उपयोगी पदाथ न जछांये जेंयें ,(२) ज़ितना 
जलाना वायजुद्धि के लिये उपयोगी हो उतना ही 
जलाया जाय (३) वायुशुद्धि केछाम से अधिक 
दूसरा कोई नुकसान न होजाय | अगर इन तीन 
बातो के अनुसार होम ठीक न मादूम हो-सिर्फ 
लोगों के चित्ताकर्पण के लिये ही' उपयोगी हो 
तो यथासाध्य शीघ्र दूसेरे किसी क्रियाकाडस छोगों का 
चित्ताकपेण कियां जाय और होम -विपयक उनकी 
भावना बदली जाय | 


११ बाधक- स्वाथवश अपना दोप ढेंकने 
के लिये, दण्ड या ग्रायश्वित्त से" बचने के लिये 
वैसा लछुटाने लगना, चीजों की तोड़ फोड करने 
लगना आदि बाधक अथघात है | 


१२ तक्षक- अहकार या द्वेपवश दूसरों क॑ 
सम्पत्ति नष्ट करना, यश नष्ट करना आदि तक्षक 
अभेघात है । 


१३ भक्षक-चोरी, डकैती आदि , भक्षक 
अरथैधात है | ० * 
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अर्थधात के तेरह भेद यहां संक्षेप में दिये 


गये हैं । प्राणघात के तेरह भेदें। के अनुसार 
इनका अच्छाबुरापन समझ लेना चाहिग्रे । पर 
जीवन-व्यवहार में अभ्रघात के पाप से बचेन के 
लिये इतना विवेचन काफी न होगा। अभ्रघात के 
विचार का ख़ास मुद्दा यह है कि छोग चोरी से 
बचें | बहुत से आदमी चोरी से वचना चाहते हैं. 
पर कुछ चोरियों को चोरी नहीं समझते-साधारण 
व्यवहार ही समझते हैं। उन्हें चोरी के भेद- 
प्रभेदों से अपनी चोरी माछम दहोजायगी और उस 
चोरी के दुष्परिणाम से भी परिचित होजोगंगे । 
चोरी के भेद दम दो तरह से करने होंगे 
एक तो चोरी के पदार्थ की दष्टि से, दूसरे चोरी 
करनेके तरीके की दृष्टि से। दोनों ही बातोंमें 
बहुत से लोगों को श्रम होजाता है । कोई कोई 
लोग अमुक पदाथ की चोरी को चोरी नहीं समझते 
कोई कोई अमुक तरीके को चोरी नहीं समझते । 
पर उनके न समझने से चोरी का परिणाम रुक 
नहीं, जाता इप्तडिये दोनों दृष्टियों से चे।री के भेद 
समझलेना चादिये,और उनका त्याग करना चादियि। 
कतुकी, इष्टि से चोरी या चोर के 
चार भेद है १- धनचोर, २-नामचेर, ३- 
उपकास्वोर, ४-उम्रयोग चोर | 
इन चारों का अर्थ सरलह है। किसी 
मैतिक वस्तु को चुरानेवछा धनचोर,है | किसी 
का यश छीनलेनेवाल, दूसरे की कृति को 
अपनी कृति बनानेवाल्ा नाम-चोर है। अपने 
'ऊपर किये गये उपकार को स्वीकार न करने वाला 
अधातू कतप्न व्यक्ति उपकारचोर है । 
किसी वस्तु को चुराया तो न जाय किन्तु उसका 
चोरी से उपयोग कर लिया जाय यह उपयोग 
चोरी है । जो उपयोग सर्वसाधारण के लिये खुला 


'अिभिकनन निलीनिलननियन फनी नल नकल. विक पधनिणमव्िष्लन.. क्‍िनननधिलल+ 


सत्याभ्ृत 





हमारा जात आया 





हुआ हो या ख़ास तौर से अपने लिये खुला हुआ 
हो, जैसे किसी के बगीचे में सर करना आदि, 
इस से कोई उपयोगचोर नहीं कहलाता । 

करी के ढंग की दृष्टि से चोर के छः भेंद हैं। 

१-- छमचोर, २ नजरचोर, ३ ठगचोर, 
५ उद्धाटकचोर, ५ वछातचोर, ६ घातकचार | 

ऊपर कद्दी गई चार प्रकार की वस्तुओं की 
चेरी छः छः तरद से दोती है. इसलिये चोरी के 
या चोरों के चोवीस भेद होजाते है | पहिले 
घन के विपय में ही ये भेद टगाये जाते है । 

१-धन का छन्नचोर वह है जो। चास्तव 
में चोर तो है पर उसके चोरपन पर व्यावहारिक 
सुविधा का ऐसा आवरण पड जता है. कि उसे 
चोर नहीं कहाजापाता। पर कष्ट भले ही न सर्वे 
छेकिन उससे हमारा दि चेकला रहता है। 
जैसे झूठा चहाना बनाकर भीख मॉँगना । यहाँ 
चोरी का रूप है' पर उम्तके ऊपर व्यवहार का 
ऐस। आवरण पड़ा है कि ऐसी चोरी क्नेवाले 
चोरों में नहीं गिनि जाते या सहज ही आयग्रेपते 
बचजते हे ) छन्त चोर कई तरह के होते हे 
(क) विनिमयचोर (ख) विभागचोर (ग) अनुज्ञा 
चोर (घ) मिक्षाचोर (ड) कणम्राहकचोर (च) 
प्रमादचोर (छ) उरणचोर (ज) विस्पातिचोर (भ) 
मीनचोर (ज) दाच्दछेषचोर आदि। 

कि] विनिमयचोर--मुल्य पूरा छेना पर उसका 
बदला पूरा न देना अर्थात जितना जैसा माल 
ठहराया हैं उतना वैसा माल न देना | माप तौल 
में गड़बड़ करना, धोखे से मिलावर्ट 'चीज़ देना 
आदि विनिमय चोरी है। इसी प्रकार मज़दूरी या 
नोकरी पर जाना पर मालिक की नजर बचाकर 
काम न करना, जिस वेग से काम करना चाहिये 
उस बेग से न करना आदि भी विनिमय चोरी है। 


भगवती के अंग 





वस्तुओं के विनिमय मे या परिश्रम! के विनि- 
मय में थोडी बहुत न्यूनाधिकता हो ही जाती है। 
काम का वेग एक सरीखा नहीं रहता, दो चार 
मिनिट के लिये हाथ ढीला पड़ जाना या रुक 
जाना स्वाभाविक हैं पर इस स्वाभाविकता की 
ओट में मुफ्तलोरी छिपाना, आल्स्य छिपाना, छोभ 
मोह छिपाना चोरी है । स्वाभाविकता के बहाने 
से वह अपना शाब्दिक बचाव कर जाता है पर 
दूसरे का नुकसान तो होता ही “है उससे वह 
'खी भी होता है, इसलिये यह चोरी छन्न होने 
पर भी समाज के दुःख आदि तो बढाती ही है । 
दूकानदारें। की धूर्तता से बचने के लिये प्राहकों 
को चौकन्ना रहना पडता है। समय और, शाक्ति 
बबीद करना पडती हैं मजदूरों के कामचोरपन 
से रक्षित रहने के लिय महंगे, निरीक्षक रखना 
पड़ते है फिर भी कामचोर अपना चोरपन दिखाति 
ही हैं. इसलिये असन्तोष रहता है। इससे मनदूरों 
की या दूकानदार आदि की इज्जञत'जाती है ग्राहक 
या काम करानेवाले की हानि होने से, देष, खेद 
आदि बढते हैं । इस प्रकार यह छन्न चोरी मानव 
समाज के बहुत कष्ट बढ़ाती है, अविश्वास और 
द्वष बढाती है, पारस्परिक सनन्‍्मान नष्ट करती है। 
इसके साथ विनिमय की दर भी गिरजाती है 
ग्राहक मुल्य कम देता है, मालिक मजदूरी कम 
देता है | इस प्रकार विनिमय चोरों का अरथलाभ 
नष्ट सा ही होजाता है पर सामहिक रूपमे मनप्य 
समाज में अशान्ति द्वेष अविश्वास आदि बढ़कर 
दुःख बढ जाता है। 


जो लोग साधुता की और सेवा की जिम्मे- 
दारी 'अपने ऊपर छेलेते हैं पर उसे पूरी तरह 
निभाते नहीं हैं वे भी विनिमयंचोर हैं। यद्यपि 
साधुता के नामपर थे समाज से कम से कम छेते 
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है परतु काये में इतने ढींठे है-कि वह्ह कम ,से 
कम, अधिक से अधिक बनजाता है फिर भी 
कम से कम का . दावा चार रहता है | बहुतसी 
साध संस्था, के सदस्यों मे, संस्थाओं के कार्यकर्ताओं 
में यह बीमारी पाई जाती है या- आजाती,है । 
ऐसे: आदमियो को- उतनी ही जिम्मेदारी, ढेना 
चाहिये जितनी वे बिना खेद के निभा सके. और 
फिर उसके बाजारू मूल्य से कम मूल्य छे तब 
तो उनकी साधुंता या सेवकता है अन्यथा 
विनिमय चोरी है ! अपने. पहिले के जीवन से 
अधिक आरामतलूब, कोमल, तुनंकमिजाजी बन 
जाना, छोटे से छोटे बहाने की ओठट में अकम- 
ण्यता का पोषण करना आदि विनिमय चोरी के 
कारण है। इससे साधुता और सेवकता कर्ूुंकित 
होती है, हमारा जीवन बोझ बनता है, अपयश 
ओर तिर॑स्कार भी सहना पड़ता है, अत में संस्था 
नष्ट या नष्टप्रायः होजाती है, हमारा पतन होता है 
आर समाज की हानि होती है। /  ' 
किरसी' के सकोंच का अनुचित छाम उठाना 
भी विनिमथ चोरी है, जैसे कोई जानप्रहिचान 
का मित्र आया और उससे साधारण ग्राहक से 
भी अधिक मूल्य लेलिया क्योंकि वह संकोचवश 
अधिक बात कद् नहीं सकता यह विनिर्मय चोरी 


६ 


है! । एकबार एक माईने एक दूकानदार'से कहा 


आज तो 'तुम्दारी काफी' बिक्री हुई | दकानदार ने 
उत्तर दिया । हुई तो मगर उससे क्या, कोई जान 
पहिचान का आहक तो' आया ही नहीं । इस 
प्रकार के संकोचलामी विनिमयथोर हैं' | 

किसी के संकठ का अनुचित' उपयोग कर 
लेना भी विनिमय चोरी है | जैसे' एक आदमी 
भूख से तड़प रहा है, उसके पास पैसा है'पर 
खाथ पदार्थ नहीं है उसकी इस परिस्थिति को 
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जानकर भोजन, के बदलेम ' मनमाना दाम वसूल 
करना ॥ । ,। अर 
'. ग्रश्न-+भर्थशासत्र 'काः नियम है कि जब 
मार कम होता' है और 'आवश्यकतों अधिक 
होती है तब चीज का मूल्य बढजाता है, इस नीति 
के अनुसार मौके पर अधिक मूल्य लेनां 'अनुचित 
नहीं है'। ही 28 आर 2 कल के ही 
उत्तर--अर्थशात्र के नियम के अनुसार 
बाजार मे जो साधारण उतार-चंढ़ाब होता है 
उसका सम्बन्ध विनिमयचोरी से नहीं है 
विनिमयंचोरी हाँ है जहों हम व्याक्तिविशिष की 
कठिनाई से अनुचित छाम उठाते है। ऐसे 
अवसर पर अगर हम उसे कुछ सहायता न करें तो 
अनुचित छाम उंठाकर पाप न कमाना चाहिये | 


, ख) “विभागचोर-- कोई चीज बाठने के 
लिये किसी आदमी के हाथ मे दी, वह सब को 
बॉटने छगा पर छेनेबालो मे उसके कुछ कुठुम्बी 
या मित्रजन बैठे थे उन्हें उसने काफी अधिक 
हिस्सा दिया, खुदमी ऐसा ही किया, बाकी सबको 
थोड़ा थोड़ा दिया यह विभागचोरी है । इस प्रकार 
के बॉटनेमे थोडी बहुत न्यनाधिकता हो ही जाती 
है पर उस सहज न्यूनाधिकता की ओट में मोह- 
वश मनुष्य जो पक्षपात करजाता है वह अपमान 
ह्वेप इंष्यी खेद आदि पैदा कर सहयोग के टुकड़े 
टुकड़े कर देता-है | गृह-कलद आदि के मूल 
में प्रायः यह विभागचोरी हुआ करती है, इसके 
दुर्परिणाम काफी विशाल होते 

, ; एक बार इसी तरह एक कूटम्ब का विच्छेद 
(हो गया था | दो भाई थे | दोनों के,एक,एक पुत्र 
था | एक बार घर मे, अमरूद, आये | एक भाई 
(एक अप्तरूद उठा कर दोनो छड़को को बॉटने 
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लगा | दोनो छड़के उसके दोनो तरफ बैठगेय | 
हँसिया,से अमरूद के दरों ठुकडे किये गये तो 
दाहिने. हाथ में जो ठुकडा ,आया वह कुछ बडा 
था और ,बाये हाथ का छोड, साधारणतः उसे 
दाहिने, हाथ, का ठुकडा दाहिनी तरफ़ बैठे छड़के 
को और बायें हाथ का टुकडा “बायीं, तरफं ब्रैठे 
लूडके को दे देना. चाहिये था, पर मुश्किल यह 
हुई कि .दाहिनी तरफ उसके भाई का हृुडका था 
और बाई तरफ उसका लछडका;था इसलिये उसने 
हाथ वदलछकर दाहिने हाथ का बड़ा टुकड़ा बाये 
तरफ बैंठे हुए अपने छडके को दिया और वार्ये 
हाथ का छोठा ठुऋडा दाहिने तरफ ,पठे हुए 
भर्ताजे को दिया । दूसरा भाई दूर पर खड़ा था 
उसकी नजर में यह घटना आगई३ तब उसने 
कहा-भाई, अब हमारे तुम्हारे बीच मे भेदभाव का 
पाप घुस गया है. इसलिये, वटवारा करके अब 
अपने की अलछ्ग अछग होजाना चाहिये, इस 
प्रकार वे अलग हो गये । , 

बड़ा भाई समझदार था इसलिये दोनों भान्ति 
से अलग अछग होंगये अन्यथा आधभिमक्त कुटठुम्बो 
में होता यह है के ऐसी ऐसी बातें कोश मुँइ से 
नहीं कहता उनका बदला दूसेर रूप से निकालने 
लगता है । इस,अकार पक्षपात का इतना दौरंदोरा 
होजाता है तथा एक ,तरह की दूठपार-सी मच- 
जाती है कि बाद मे सिरफुटीवछ और न्यायालय 


'के झगड़ो मे उसका रूप दुनिया देखती है । 


और अन्‍्तमे एक दूसेर के 'भयंकर शत्रु वन- 
कर उस कुटुम्ब के चिथड़े चिथंडे होते है। इस 
हि 


सबके मूल्मे विभागचेरें है | 
अश्ष--कुटुम्ब में, पूर्णरूपमे सम--विभाजन 


नहीं हो' सकता है । जो अधिके सेवा .देता है 
'य जो कुटुम्ब का मुल्िया ,है, गुरुजज़् है, पूज्य है, 


भगवती के अंग 
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अथवा कुछ कारणो से जिसकी आवश्यकता 
बहुत है ऐसे व्यक्ति के साथ विनय और कतज्ञतावश 
कुछ विशेष रियायत करंना पडती है । अगर इसे 
विभागचोरी कहा जाय तो घर का काम चलना 
मुश्किक हो जायगा | 
उत्तर-यथायोग्य विभाजन का नाम विभागचोरी 
नहीं है । जहाँ कौटुम्बिकता है वहाँ इस प्रकार 
की विषमता किसी को न तो असहब्नय होती है न 
किसी के मन में विकार होता है, मौनरूप में सबे- 
सम्मति या बहुसम्भति इसका समथन करती है, ऐसी 
घटनाओं भें विभागचोरी नहीं हैं । यहां तो 
औचित्यका खयाल रक्खा जाता है, विनय का खयाल 
रक्‍्खा जाता है | विभागचोरी में मोह को इतनी 
प्रबल्ता रहती है कि वहों न्‍्याय-अन्याय, विनय- 
अविनय का विवेक नहीं रहता । 
प्रश्ष-विभाग में अगर गर्रबों को-- दीन 
दु/खियो को अविक दिया जाय तो इसे क्या 
विभागचोरी कहेंगे ! 


उत्तर--यहा चोरी हो भी सकती है और 
हीं भी । अगर मालिक से छिपाने का भाव नहीं 
और न यश या धन्यवाद छटने का भाव है, 
बल्कि गरीबो का आशीवाद ख़ुद न लेकर मालिक 
को दिया जाता है और इसके लिये कहा जाता 
है कि इसमे हमारी क्‍या बडाई है, हम तो सिफ़ 
बॉटनेवाके है उपकार तो उसका है. जो इस माल 
को बेंट्वाता है आदि, तो गरीबों के साथ पक्षपात 
करना पुण्य ही है। अगर दूसेरे के मालपर यश 
टूटने की इच्छा है, और यह कहा जाता है कि 
मालिक तो अधिक देना ही नहीं चाहता यह तो 
में हूं जो तुम्हे अधिक देरदा हूँ, तो यह विभाग- 
चोरी है | जहाँ मोह, अभिमान और छल है, वहा 


न 
है 


विभागचेरी है। जहाँ ये नहीं है, प्रेम विनय सफाई 
और निर्भयता है वहां विभागचोरी नहीं है। 
| (ग) अनुज्ञाचोर-मालिक की अनुज्ञा की परवाह 
न करके बेतकल्ठुफी के नामपर दूसेर की चीज़ 
ले लेना अनुज्ञ चोरी है। 
एक श्रीमान्‌ जी जो ज़रूरत से ज्यादा 
कंज़स थे भोजन करने के बाद एक गरीब आदमी 
के यहा तुरत पहुँचते और सरौता मॉँगकर तुरत 
सुपारी ख़ाजाते। दो चार दिन तो बेचोरे गरीब 
आदमीन सेठजी की कृपा समझी, सररूता समझी 
पर सेठजी का यह क्रम चलता ही रहा | अन्तमे 
गरीब आदमी को बहाने करने पंडे और सेठजी 
से सुपारी बचाये रखने के लियि ऐसा ही सतर्क 
होना पडा जैसे चोर से सुरक्षित रहने के लिये होना 
पडता है। बेतकल्छुफी अच्छी चीज़ है. पर इतनी 
मात्रामे न होना चाहिये कि दूसरा डर जाय और उसे 
बेतकल्लुफी से बचने के ,लिये प्रयत्न करना पड़े | 
वेतकल्लुफी के नामपर किसी की चीज उसकी 
इच्छा के बिना लेढेना और उस ऐसी परिस्थिति 
डालना जिससे वह मना न कर सके एक त्तरह 
की चोश है | ह 
प्रश्ष-व्यवहार मे तो ऐसा चल्ता ही है इसे 
चोरी क्‍यें कहना चाहिये १ बात बात में , तकल्छुफ 
करने से तो मनुष्य अहंकार का पृतछा बन जायगा। 


उच्तर-बात बात में तकल्छुफ करना अति- 
वाद है और बिलकुल बेतकल्छुक होजाना भी 
अतिवाद है। कतैव्य निरतिवाद है | अगर हम थोड़े 
से भी विवेक से काम ले तो हमे यह समझने में 
देर न लगेगी [कि क्रितनी' वेतकल्छुफी दूसरे को 
अच्छी लगरही है या बढ असनता से सहसकता 
है बस उतनी ब्रेतकल्छुफी अनुज्ञाचोरी नहीं है । 


३१३ ] 


कि ३००७ ्र्* हि हे 


सत्याप्तत , 








पर जहाँ हमारे मनमें।]लोम॑(,है),ठंगने की ज्ूत्ति है 
छिपाने की भावना: है उततें अंश में, चोरी:है । 
क्योंकि जिसकी चीज छलीजाती है उसे करीब 

करीब वैसा ही कष्ट होता है जैसा चीज चुराये 
जाने पर होता है | 


(घ)-मिक्षाचोर-- अक्रमण्यता आल्स्य आदि 
के कारण भिक्षा को ' एक जीविका बनांलेना, 
झूठी जरूरत बताकर छोगो से धन मॉँगलेना 
आदि भिक्षाचोरी है। जो मिक्षा' विनिमय के 
सिद्धान्त पर खड़ी है या साधुता के लिये है वह 
मिक्षाचोरी नहीं हैं |पुराने समय में आह्मण वर्ग 
जब समाज को निःशुल्क विद्यादान करता 
था और समाज से मिक्षा छेता था वह विनिमय 
का एक तरीका धा--भिक्षा नहीं । समाजसेवी 
साधु भी मिक्षा' ले तो भी यह एक तरह का 
विनिमय ह्ोगा-मिक्षा नहीं | पर अपनी झूठी 
दीनता 'बताकर जो छोगो से धन ऐठते है वे भी 
मिक्षाचोर है | मिक्षा मॉगने के लिये जो साध 
बेष लेलेते हैं वे भी मिक्षाचोर हैं। गृदडियों भे 
धन रखकर मभिक्षा माँगनेवाले, अपने बच्चो को 
अनाय कहलवाकर 'मिक्षा मेंगवानेत्रले, अगभग 


5 


क, ढोंग करनेवाले आदि मिक्षाचोर है । 
मतलब यह हैं कि मिक्षा जहा विनिमय के 
डिये है या साधुता पर खडी है, अथवा अयोग्यता 
आदि के कारण मिक्षा के सिवाय जीवन निव्रोह 
का को$ साधन नहीं रहगया है अथवा सब 
शिश करने पर भी नौकरी मजदूरी आदि 
नहीं मिलती हे जब कि वह सब तरह के परिश्रम 
करने, को तैयार है, ऐसी हालत में मिक्षा, मेगिना 
सिक्षान्नोरी नहीं है अन्यभ्ना, मिक्षाचोरी है । 
| (ड)-कणम्नाही चोर-+नमुना देखने के बहाने 
या और किसी बढाने कण कण-थोडा थोड़ा-इकट्ठा 


करना. और उससे जीविका चलाना कणग्राह्ी 
चोरी है | बहुत से आदमी खरीददार या व्यापारी 
बनकर दूकानों पर जाते है, मुद्ठी-आधी मुट्ठी 
अनाज लेकर भाव वगैरह पूछते है और नमूने के 
बहाने वह मुट्ठीमर अनाज रखलेते हैं इस प्रकार 
बौसों दुकानों से काफी अनाज इकट्ठा करलेते हे 
वे कणग्राह्ीचोर है । 


हि 


च-प्रमादचोर-अपने ग्रमाद से दूसेरे के 
धघनकी अनावश्यक खर्च करनेवाले या लापवोही 
से ख् करनेवाले, रक्षण की जिम्मेदारी लेकर भी 
रक्षण न करनेवा७ ग्रमादचोर हे | 

अगर हमें कहीं का प्रबन्धक बनादिया जाय 
और यह सोचकर कि अपना तो कुछ खच होता 
नहीं है मालिक की इच्छा + बाइर मनचाह। खर्च 


हक] 


करे तो हम प्रमादचोर है । 


प्रकश्ष-धरम हम कैस भी रहे,पर बाहर तो 
हमे सम्यता के खयाल से कुछ उदारता का 
परिचय देना ही पडता है । प्रवन्धक बनने पर मी. 
हमे ऐसा ही काम करना पड़ता है। इसमे प्रमाद- 
चोरी क्‍या हुई 

उत्तर-धरकी बातमे हम जितने चाहे उतने 
उदार बन्‌ सकते है पर दूसेर के खच की जिम्मे- 
दारी जब हमारे ऊपर हो दब हमे सतकंता वे 
साथ ,कमस कम खचे करना, चाहिये | हा, अवसर 
अवश्य देख लेना चाहिये, साथ ही जो उस धन 
का असली स्वामी हैं या हमसे ऊपरी अधिकारी 


है उसकी इच्छा का भी खयाऊ रखना चाहिये । 


कंजसी से काथ को बिगाडना न चाहिये,| समा- 
रोह के अवसर पर साधारण उदारता, आजाना 
एकबात है पर अपने बाप का क्या जाता है, ऐसा' 
समझकर भुखमरे के समान, छुटेरे के समान एक 


भगवती के अंग 


नि न मिशीलिकी नि कल मसाम्रधदाशादाकयाभानालातााकभा का पाताा कक एृचा ता 


्ाकानलप्वरान धारण फामा+-ाय20 ताातधााााधप तथा थापलमप्रयम यातायात प नल उाघ उघपमरहफनापानता मकान 


उडाऊ खाऊ ऐयाश आदमी के समान खर्च, करने 
लगना दूसरी बात है।यह प्रमादच्ेरी है । 

इसी प्रकार दूसरे की चीज उपयोग के लिये 
मिलने' पर उसको छापवीह्ी से नष्ट कर डालना 
आदि मी प्रमादचोरी है । उस अपनी चीज के 
समान या उससे भी अधिक सतकंता से सेम्माल- 
कर रखना चाहिये । 


प्रक्ष-अगर कोई अपनी चीज के उपयोग 
में भी प्रमादी हो छापवोह हो तो क्या उसे भी 
प्रमादचोर कहेंगे । परन्तु श्समे उसका अपराध 
तो कुछ भी नहीं है ' 

उत्तर- थोड़े बहुत अशमे प्रमाद हर एक 
आदमी मे होता है, इस साधारण प्रमाद से 
आधिक प्रमाद जिस मनुष्य मे हो उसका कतैव्य 
है कि दूसरे की चीज उपयोग के डिये उधार 
न मेंगे। अगर मेंगे तो क्षतिपूर्तिका का, खयाऊ 
रक्‍्खे । अगर किसी ऐसे आद्रमी से वह चीज 
लेना हो जिसके साथ क्षतिपूर्तिका, व्यवह्वार उचित 
न होगा तो उसे चाहिये कि उससे कदाप्रि उधार 
न ले, खरीदकर ही उस चीज का उपयोग करे। 
अन्यथा वह प्रमादचोरी ही समझी जायगी क्यो 
कि उसका परिणाम चोरी के समान ही होता है। 
साधारण चोर की तरह प्रमादचोर से भी छोग 
अपनी वस्तु छिपाने छूगंते है, सतकता के कारण 
चिन्तित रहते है उतने अश मे सहयोग से मी 
बचते है और कुछ घ्वणा आदि भाव' भी पैदा हो 
जाते है । ' 


(छ) उऋणचोर-ऋण न चुकाकर या परा 
ऋण न चुकाकर अपने को उऋकरण मनवालेना या 
कहना उऋणचोरी है । जेसे हमने किसी से. ऋण- 


लिया किन्तु देनेवाला भूछ गया उसकी वित्मृति 





[ ३१४ 
/ गा 
का उपयोग करके हेने-आपनि को उचक्ण, ( जिसने 
ऋण चुका दिया हो) माने लिया या , प्रगठकिया, 
अथवा, किसी से कोई चीज ली. और।; देते. समय 
कम, दी और, शब्दो से या व्यवहार से प्रगठ किया 
कि हमने तुम्हारी चीज ली थी, सो देदी, अब हम 
उकऋरण, है । उऋणचोर से ,सकोचवश'या प्रगट 
प्रमाण न होने से कोई मुँहपर भले ही कुछ न 
कहे पर चोर से, डरने की तरह डरने तो छगता 
ही है इसालिये उऋणचोर भी चोर. है । 

(ज) विस्प्रतिचोर-अपने, यहा कोई अतिथि 
आदि कोई वस्तु भूछ गया हो, तो /अपने को याद 
आनिपर भी याद न दिल्यना वापिस करने का 
अवसर होने पर भी वापिस न करना, सोचना 
कि भूछ जाय ता अच्छा, यह, चीज मेरे काम 
आधयगी, यह विस्पृतिचारी है | इसमे भी दूसेरे का 
धन हरन की वृत्ति है | 


(झ)-मौनचोर- मेरी चीज नंही' है पर 
किसी ने भ्रमसे समझ लिया कि मेरी है और पूछा 
क्या आप की है * मैं इस तरह चुप 'रह्या कि 'वह 
समझे मेरी है और अगर पोल खुले तो कह सकू कि 
मैने कब कहा था कि मेरी है ? यह मौन चोरी है। 

(अ)-शब्दर्लेप चोर-मेरी चीज न हो पंर मेरी 
समझ कर कोई पूछे ओर मै ऐसा उत्तर दूं जिससे 
मौके मोौकेपर दोनो अथ निकल सके । जैसे किसी 
मित्रकी चीज को अपनी कहना और सोच लेना 
कि पोछ खुलने पर कहदूगा कि मैन तो तुम्हारी 
चीज की रक्षा करने के लिये अपनी कहृदी थी 
अथवा तुम्हे मेने अपना ही. समझा इर्सालिये 
अपनी कहदी । व्यवहार मे कमी कभी ऐस ऐसे 
प्रसंग वास्तव में आते है- उनकी,ओट मे अपना 


हि 


चेरपन छिपाना. शब्दकछेपचोरी है | 


३९५७] 


सत्यागत 





' इन भेदों से छन्नचोरी का विस्तृत रूप 
हमोर ध्यान भे आजाता है। छन्नचोर और अन्य 
चारोकी मनावृत्ति मे विशेष अन्तर 'नही होता, सिर्फ 
शाब्दिक बचाव होता है जिसकी ओटमे छत्मचोर 
सहज ही मे अपना चोरपन छिपा सकता है पर 
इससे परिणाम में अन्तर नहीं होता | साधारण 
चोरी से व्यवहार मे''जो बुराई आती है वह छन्न 
चोरी से भी आती है बल्कि कभी कभी स्राधारण चोरी 
से भी अधिक प्रतिक्रिया होती है | चोर को चोर 
कह, देने से मनका क्षोम कुछ शान्त होजाता है 
पर छत्तचोर को ५ चोर कहने का अवसर प्राय, 
नहीं मिलता इसलिये भीतर ही भीतर क्षोम काफी 
बढजाता है ॥  . :४' 

इस प्रकार की चोरियों प्राय' सम्यता की 
ओटठ में हुआ , करतीं है ,इससे सम्यता कछकित 
होती है और उसके ग्राण उडजांते है इसलिये 
छन्न चोरी पर उपेक्षा कदापि न करना चाहिये । 

२7 धनका नज़रचोर वह है जो नजर 
बचाकर अरक्षित या अरक्षित-सी पड़ी हुई चीज 
चुरा लेजाता है । किसी..के बगीचे मे से आम 
ही तोड़ लिये, बाहर पडी हुई चीज दी उठाली, 
कमी किसी बहाने से घर मे जाने का अवसर 
मिछा तो वहां से कोई चीज चुराली इस प्रकार 
के साधारण चोरो को नजरचोर कहते है । ये 
चोर चीज चुराने मे जबदसती नहीं करते ताला 
वगैरह नहीं तोडते | पर चोरी का कोई साधारण 
अवसर मिल जाता है तो चीज चुरालेते हैं। 

३-ठगचोर वे है जो अपनी धूर्तता से 
लोगो को ठगकर उनको ग्रढ्लेमन देकर घन रण 
करलेते दे | बच्चो को मिठाई आदि का ग्रदमन 
देकर आमूषण वगैरह ठगने वाले आदि ठगचोर है। 
ठगने के अगागित तर्रके हैं। इन सब तरह के 


ठगों से बचने के लिये जरूरी यह है कि ' मनुष्य 
में हरामखारी न हों। हरामखोरी नष्ट होने से 
मनुष्य बहुत कुछ ग्रद्ममनविजयी बन जाता है 
और प्रलोमर्नविजयी को ठग लोग माश्किक से 
ठगपाते है | हा, ऐसे भी ठग है जो प्रलोमन 
देकर नहीं लेकिन अपनी दयरनायता बताकर 
लोगो को ठगंते है, ये ऐसे दुष्ट ठग है कि इनकी 
नीचता बताने के लिये भाषा मे शब्द नहीं है ! 

एक ग्रापिद्ध कथा हैं कि एक ठग पाडित 
और अपग बनकर सड़क के किनारे पड रहा,इतनेमे 
वहाँ से एक घुड़सवार सज्नन निकला | ठगने 
अपना दुःख रोकर उस सज्जन से सहायता चाही | 
सज्जन उतरा और उसकी सेवा-सुश्रषा करने 
लगा । इसबीच ठग मौका पाकर उठा और उस 
के घोड़ेपर चढ़कर भागने छगा | सण्जनने उस 
की धू्तता देखकर उसे पुकारा और दूर से ही कहा 
भाई तुम मुझे ठगकर जाते तो हो पर यह वात 
किर्सासे कहना नहीं, क्योकि इस घटना को 
सुनकर छोग पाडित निराश्रित अपगों पर भी 
दया करना छोड़ देंगे । । 

इस अकार ठगपन का समाज के नैतिक 
जीवन पर बडा बुरा असर पडता हे । ऐसे ठग 
व्यक्ति के ही अपराधी नहीं हैं किन्तु समाज के 
भी अपराधी है-मनुष्यमात्र के अपराधी है । ऐसे 
अपराधियो से बचने के छिये प्रढेमनविजयी 
होना भी व्यर्थ है, सतकता का थोड़ा बहुत 
उपयोग है फिर भी जो दयनायता की ओट मे 
ठगा करते है. उन से किसी सहृदय व्यक्ति का 
बचना कठिन ही है। ऐप ठगोंपर सामाजिक 
कोप 'उतरना चाहिये और उन्हे शिक्षण भी 
मिलन! चाहिये |, रा 

पर ठगों को आधिक मौका छोमी और अस- 


6. च 


यपम्ी छोगो को छूटने में ही मिलता है। ' 


भगवती के अंग 


बम्बई के! घटना है एक भोले आदमी सोने 
की अगुठी ,पहिने जारहे थे ।'इतने-मे एक आदमी 
रेता हुआ आया और बोला-सेठजी, मेरी एक 
, छोटी सी पोठछी गिर गई है, क्या आपकी नजर 
पडी.है ?: सेठजीने कहा-+नहीं भाई मेरी नजर 
नहीं पडी, कितनी बडी थी वह पोटली १ वह 
बोछा-जरा सी ही तो थी | साढे अठारह तोले की 
'दो डज्यों थी, चोखा सोना था, हाय, अब तो मै 
बेमौत मरा | इतना कहकर उसेने बडा हुःख 
'प्गठ किया । इतने में दूसरा आदमी आया और 
उसने: कहा-क्या तुम्हारी पोटली ऐसी थी, पोठ्छी 
के वर्णन से सन्तुअ होकर उसने कहा-हा, हा, 
ऐसी ही थी, क्‍या तुमने देखी'है ? आगन्तुक ने 
कहा-एक आदमीने वहा पडी हुई एक पोटली 
उठाई थी और वह उस रास्ते चलाया है, / 
जब वह आदमी चलागया तब आग्न्तुक ने 





सेठनी से कहा-चलो अपन उस आदमी को 


पकडे जो सोन की पोटली लेगया है, वास्तव मे 
बढ उस तरफ नहीं इस तरफ गया है । वह 
ठग, सेठजी की एक जगढ' लेगया जहा एक 
आदमी सोने की पोठली लिये हुए चला जारहा 
था । उसे इनते पक्ंडा और वमकाया, अन्त में 
यह तय हुआ कि सोने के तीन भाग करके 
तीनो आदमी बॉठले | पर जब पोठली 'खोली 
गई तो सोने की थप्पियोँ निकली-सिर्फ दो, अब 
चुपचाप कैसे बॉठा जाय इम्नल्यि ठगने कहा- 
देख, एक थी में लेता हू, एक थप्पी इन सेठजी 
को देता हूँ और इसके . बदले में तुझे मै अपनी 
ढाई तोले को ऑँगूठी देता हैँ और? ये सेठजी 
तुझे अपनी अगूठोी और, कुछ नऊदी देंगे | यह 
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' सोने: की थप्पी के लछोभः मे सेठजी नें अंगूठी उतार 


' दी और पाकिठ में जो रुपये आठ आने के'पैसे 


थे बे .मी दे ' दिये- और आठ दस तोले' की 
थप्पी छेकर जल्दी. जल्दी कृदम बंढाते हुए घर 
पहुँचे'। रातभर तो ख़शी के' मोरे -नीद न आई 
पर दूसरे दिन जब पता लगा“ 'कि वह ' थप्पी 
“तेंबि की है उस पर सिर्फ सोने का पानी चढा 
है इस प्रकार पच्चीस ' तीस रुपये मे सिर्फ कुछ 
पैसो का निकम्मा 'मारू मिला है तब वे' समझे 


>) 


कि ठगमंडली, ने उन्हे छठ लिया है| ' 


इस मे ठगो की बदमाशी तो है ही, वे तो 
महापापी है. पर ठगे जानिवाले की भी - काफी 
गलती है | ई। 6 5 


। 
मेज ३. ॥$ 


बहुत स ठग चोर ऐसे होते है ,जो। कमजोर और 
भोले आदंभियो का शिकार किया करते है वे 
संयमी आदमी को भी ठंगे लेते है ।जैसे'एक 
सज्जन को एक ठग मिला, ठग बूढा था और 
ऐसा माद्म होता था कि मानो कोई हंकीम हो। 
वह थोडी देर सामने ही खड़ा रहा और ' गौर से 
चिहरे और शरीर की तरफ देखता रहा | फिर 
बेल-तुम्हे यह बीमारी कैसे हुई ? उस सज्जन को 
बीमारी का पता न था, वे ठंग की बातो' में आगये। 
ठग'ने बातचीत से दस्त ''बगैरह की' थोडी 'बहुत 
खराबी का पता लगाल्या - और'डस सज्जन से 
कहा*भाई, बीमारी छोटी 'हो या. बडी अच्छी चीज 
नही, तुम एक काम करें, : में 'एक नसखा लिखा 
देता हूं तुम बाजार मे 4 दवाइया खरीद कर दस 
पन्द्रह दिन उपयोग करोंगे तो अवश्य छाम होगा। 
इतना कहकर एक निःस्वाथ परोपकारी 'की तरह 
उप्तने दवाइयों लिखादे | सजनेन समझा-आदमी 


कहकर उसने ढाई तोडे की अगूठी उतारकर दे «६ बड़ा परोपकारी था, जिना पैसे के ही नुसखा लिखा 


मम 0७ कप 


दो और सेटठ्जी से कहा, आप भी दे दीजिये | 


दिया.। पर' नुसखे मे एक दबा£' एसी थी जिसका 
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नाम' बिलकुछ कल्पित,था जो किसी दूकान पर 
, मिल ही नहीं सकती थी | वह मिली उस ठगके 
। साथीदार की दूकान पर । उसने संकेत के अनु- 
सार काफी दाम,वसूछ , किये, चुसख़ा तो निःसार 
था पर-दोनों ठगे को काफी दाम मिलगये | वह 
दूकानदार और ,हकीम दोनो ही ठगचोर निकले | 

धम और ,अविशयो के नामपर भी बहुत से 
आदमी ठगचोरी किया करते हैं. । :साधुवंषी छोग 
: अपने दल बनाकर और अपने ठगदल , के, कुछ 
आदमियों को मक्त बनाकर जनता को छूठा करते हैं । 

एकबार साधुवेषी ठगो का एक दल गाँव 
गॉंब घूमा करता था, दलके कुछ आदमी पहिले 
आजाते ये और बच्चों में ऐसी मिठाश्यों बॉगा 
करते थे मिससे दत्तकी बीमारी होजाती थी । 
बादर्मे जब गाँववाले' चिंन्तित होते तो वे कहंते 
कि असुक योगीशबर की सेवा करो; तुम्हारी बौमारी 
दूर होजायगी | गाँववाले ठगगुरु की सेवा करते, 
भेट चढाते तब मिठइयो में वह दस्तावर चीज 
मिलाना बन्दकर दिया जाता, छोग समझते योगीश्वर 
के प्रताप से बीमारी चली गई | इस प्रकार वह 
ठगमंडली छोगो से ख़ब पूजा कराती, भेठ छेती | 


ऐसे ठगों से ब्रचने के लिये मुख्य उपाय 
' यही है कि छोग इस प्रक्कार के, अवैज्ञानिक 
चमत्कारों से पिंड छुड़ाें । वे समझें [कि महान्‌ से 
महान्‌ मनुष्य, फिर वह इश्चर का अवतार ही 

क्यों न कहता हो पगम्बर तीथंकर योगीश्वर आदि 
कोई भी क्यो न हो प्रकृतिके , नियम के विरुद्ध 
कुछ नहीं कर सकता | इस प्रकार के चमत्कार 
जादू के खेल हैं जिस मे,हुथ की सफाई है 
अधकार या अज्ञान से दूसरों को भुठाना हे और 
कुछ नहीं है । योग के वह से मुदं। को जिल्ाना , 
घुन्न दूना चौंगुना कर देना, खरे पानी का, माँग 


सत्याम्रत 
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, कर देना आदि छल है । साधुवेषी ठग जितने 


चप्त्कार दिखछा सकते हैं ,उससे अधिक चमत्कार 
ते जादू के. खिलाड़ी दिखला सकते है और उस 
से भी अधिक और महान्‌ चमत्कार भौतिक 
विज्ञान के विद्वान्‌ दिखछा सकते है, दिखलाते हे। 
इस प्रकार योग या चमत्कार के ज्ञाम प्र कदापि 
, भुछावे में न आना चाहिये | ० (हे 

खैर, लोग इतने समझदार हों या न-हो पर 
जो लोग छोगो के इस मोलेपन का छपयोग 
करके लोगों को छूटते हेँ वे ठप्घोर दे । ठगचोर 
हजारो तरह के हैं इनके मंडाफोड के लिये सबको 
ययाशकक्‍य अयत्न करना चाहिये । 

४- उद्घाटकचोर- वह है जो 'यथाश,य 
रक्षा में रक्खी हुई वत्तु को चुरा ले जाता है। 
ताला तोडकर, दरवाजा तोकड़र, दीवार ५ छेद 
करके, छेपर फोड़कर आदि अनेक तरह से 
चोरी करनेवाले, चोर उद्धाठकचोर हं, ये पहिले 

तानों तरह के चोरों से अधिक अपराधी है 
अधिक दडनीय या अधिक शिक्षर्णाय हे । 

५-बलातूचेर- वे हे जो रक्षण के 
साधनो की ही नहीं किन्तु रक्षणबक्ल की अबहे- 
लना कुरंके भी धन छीन छेते है । जैंस मेरे 
हाथ से कोई चीज छुडाकर छेजाय, 'मे अपनी 
चीज को बचाने के लिये जितनी ताकत छगाऊँ 
उससे भी अधिक ताकत छग़ाकर चीज चुराकर 
लेजाय यह सब बलातू चोरी है।यह उद्घाट्कचोरी 
से भी बडी चोरी है।.., 

६- घातकचोर- वे हैं जो धन'दटने के 
लिये मालिक का या रक्षक का घात तक करते 
है । डाकू छोग इसी तरह. के होते हैं ।. साम्राज्य- 
वादी शासक भी इसी कक्षा में आते हैं। किसी 


, देश को जीतकर बिना, किसी अपराध के उसका 


तन 


' पड़ता है इसलिय द्ूदा हुआ यश अत में मूलका ' 


भगवती के अंग 
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धन छटनेवांले धातकचोर ही है | 

इस प्रकार घनचोर छः तरह के होते हैं । 

अश्च- कोई किसी की पत्नी का हरण करले 
तो वह घनचोर कहलायगा 'कि नहीं १ यदि 
नहीं तो पत्नी-हरण पाप न रहा, यदि हो, तो 
पत्नी की गिनती भी धन में हो गई । 

उन्तर- इस दृष्टि से पतिक लिये पत्नी धन 
ही है और पत्नी के लिये पति धन | जो चीज 
अपने उपयोग के लिये है और दी छी जासकती 
है वही धन है | पति पत्नी सन्‍्तान आदि सभी 
धन हों सकते है इसलिये इन को चुरानेवान्य 
घनचोर कहरायगा | 

नामचोर-वामचोर भी छः तरह के होते 
हे । यश आदर सत्कार आदि'सब नाम ही हे । 
छोग धनकी तरह नाम मी चुराते है। नामकी 
इच्छा हरएक को होती है और पेट भर जाने पर 
मनुष्य सबसे अधिक नाम के लिये ही. प्रयत्न करता 
है । ऐसी हालत में कमी कमी नाम का मुल्य 
धन से भी बढजाता हे । नामचोर धनचोर की 
तरह किसी को स्थूछ हानि नहीं पहुंचाते परन्तु 
मान प्िक कष्ट इतना अधिक पहुँचाते है कि नाब- 
चोर धनचोरों के समान ही निन्‍दनीय है। 


छत्त धनचारों के जैसे अनेक भेद हैं उसी 
तरह छन्न नामचोरों के भी हैं । 

(क)-विनिमय-कम मूल्यकी सेवा आदि देना 
और किसी बहाने से अधिक मूल्य का यश आदर 
पूजा पद आदि ले लेने की कोशिश करना नाम की 
विनिमयचोरी है । यह विनिमयचोरी अभिकाश 
मनुष्य किया करते हैं पर चोरो से भेरे हुए जगत 
में अन्त में सभी चोरों को परस्पर में लुट जाना 


भी यश लेकर नष्ट ही होजाता है। 


प्रक्ष--विनिमयचोरी तो छन्न अर्थात्‌ ढेंकी 
५ ७ ४७० लि पं +बीक, प 
हुई चोरी है, नाम के छुठारुओं को छन्नचार क्या 
' "कहना चाहिये * हु 7 
उत्तर--यह छूट किसी बहाने की ओठटमे'हो 
तो छन्नचोरी है अन्यथा नज़रचोंरी ठगचोरी आदि 
है। जैसे किधी ने वचन'तो ' दिया कि में यों 
करूँगा- व्यो करूँगा, इतना दान दूँगा: ऐसी मदद 
करूँगा आदि । उनके बचनो पर विश्वास करके 
उनका और दूसरों का उत्साह बढ़ाने के लिये 
उनकी काफी तारीफ कर दी "गई, इस प्रकार वचन 
देनेवाले माईने ताराफ तो छूट री पर पीछे से घर 
बाहर की अडचने बताकर।|वचन पूरा “न किया, 
या वचन भूल ही ' गये, उपेक्षा करदी, तो यह 
छन्तचेरी कहलाई | , ' 
'अश्ष--रेसे अवसर आते दे जब हम समझते 
हैं कि हम ऐसा काम. कर सकेंगे इसलिये/ इसके 
अनुसार घोषणा कर देंते है 'पर पीछे से परिस्थ्रिति 
ऐसी बदल जाती हे कि इस इच्छा रखते हुए भी 
 बचन पूरा नहीं कर पति ते इसमें विनिमयचोरी 
क्य। हुई 
उत्तर-सचमुच में यदि 'परिर्श्येति प्रतिकूल 
'हो गई हो तो विनिमयचोरी 'नदीं होती पर 
प्रतिकूलता का बहाना हो तो चे!र होती हे और 
बहाना होनेके कारण यह छन्न चोरी है । यह 
यह बात भी खयाल रखना चाहिये कि अपने 
वचन का मूल्य घट न जावे । सद्भावना व्यक्त 
करों, उत्साह बढाओ, पर ऐसा वचन मत दो जिस 
के पालन करने का तुम्हारा निश्चय नहीं है और 
न तारीफ छठने के लिये ही सद्भाव व्यक्त करों | 
, अन्यथा विनिमयचोरी होंगी । 
प्रश्ष-हमने किसी काम का या दान का 
बेचन दिया, यश भी मिर गया पर पीछे से 
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, माद्ूम हुआ कि बह काम ख़राब है-या इतना चाहिये। मानले किसी ,जल्से की रिपोर्ट हमे 
, उपयोगी नहीं। है. इस. लिये हमने वचन का पाछन कहीं भेजना है उसमे मैं अण्ने को अधिक 
नहीं किया तो इस में ऐसा क्‍या अनुचित हुआ महत्व दे दूँ, अधिक तारीफ कर दूँ, अधिक जगह 
कि विनिमयचोरी मानी जाय ! 'बेरदँ और दूसरो को गौण कर दूँ, भुल्य दूँ तो 
उत्तर-चोरी तो इसलिये है कि मुल्य दिण.. ये विभागचोरी होगी | जल्सा में किस आदमी 
नहीं और यश लेलिया । हाँ, वह काम खराब हो. का क्या स्थान है उस की सेवा कितनी है. आदि 
और ,उसकी खराबी छिपाकर हम से बचन प्ंपों का विचार करके रिपोर्ट तैयार कप्ना 
'लेलिया ,गया हो। और उस वचन को पूरा करने , चहियें अन्यथा विभागचोरी हो जायगी। 
से दनिया की व॒राई होने,की सभावना हो तो इसी प्रकार आदर, सन्माय आदि में भी 
वचत का पालन न करना ही उचित है | पर विभागचोरी होती है, जैसे फोटो खिंचवाने के 
यह याद रखना चाहिये कि अपनी कायरता , ल्यि कुछ आदमी बेठे और वहाँ क्रम का भी 
अनुदारता या स्वार्थ-परता छिपाने के लिये दूसरों विचार किया गया पर चपलछता आदि से मयीदा 
को खराब कहा ,जायगा तो यह, विनिमयचोरी से ऊँचा स्थान अपने लिये लेडेना, मयीदा का 
ही न रहेगी घातकचोरी, ( डकैती ) भी हो भंग करके अपने गले मे अपने मित्रों से फ़ुछ 
जायगी । अगर खराबी है पर वह हम से छिपाई भांछा ,आदि डलवा लेना आदि नाम की 
नहीं,गई थी तो जहों तक बन सके वचन पूरा >+्भागचोरी है । के 
करना चाहिये | अगर॒खराबी न हो तब तो किसी प्रदशन को सजाने का अपने हाथ 
अधिक से अधिक कष्ट सहकर भी बचन पूरा में अधिकार हो और अपनी भी चीज ग्रदशन भे 
करना' चाहिये । अगर सब कुछ करके भी बचन हो ते सजाने, रखने आदि मे पक्षपात करना 
पूरा न किया जासके तो जिस रूप से यश छूटा.. आदि भी विभागचोरी है । | 
था उसी रूप से वह क्षमायाचनापूवक वापिस प्रश्ष- अपने घर।में अपनी चीज को महत्त्व 
करना चाहिये । अर्थात्‌ उसी रूप से यह घोषणा देना दी पदता हे मानल्ले किधी सस्था में प्रदशन 
करना चाहिये कि दुभीग्य से मे वचन पूरा नही भरा गया है तो यह,बात ठीक है कि उस सस्था 
, कर पा रहा हूँ । ऐसी हालत में विनिमयचोरी के विज्ञापन के लिये वहाँ की चींजो को अधिक 
न होगी । , ॥ । ु महत्त्व दिया जाय, किसी विद्यापीद में उत्सव हो 
«... (ख-) विमागचोर- यश, मानप्रतिष्ठा आदि" ऊैंज्युर का सन्‍्मान रहेगा ही, भके ही वह 


।'का जहाँ.विभाजन करना , हो वहों अपने छिये , उप्सेव कुछगुरु को देखरेख में हो । ़ 
(या जिनसे अपने को मोह हो उन के लिये मर्यादा ;,  उच्चर- ऐसा करने मे कोई हानि नहीं है 
, से अधिक हिस्सा ले लेना, विभागचोरी' हे | धन बल्कि उचित भी है पर इस की ओट मे जो 
की अपेक्षा यश आदि के विभाजन मे न्यूनाधिकता ,दूसरों का अपमान और पक्षपातवश अपना 
रहती ही,है , इसलिये उस' मे.समता का नहीं , अधिक सन्‍्मान करलिया जाता है वह. बुरा है। 


। उचित अलुच्नित का' ही विचार ,किया जाना छन्न चोरी मे,कोई ,ओट तो मिल जाती है पर 


भगवती के अंग 
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शब्दों, की ओट मिल जाने पर -भी|दिक के, पाप 
प्रायः नहीं छिपते इसलिये,छन्न चोरी निःसार तो 
है: ही, साथ ही ईष्यो दे घृणा आदि बढाने- 
वाली होने से अपना और पुराया काफी नुकसान 
करती है। १ 

क्ष-अपने के तीर्थंकर पैंगम्बर आदि 


घोषित करना विभागचोरी है या नहीं! ,, 


। ,. उत्तर- जिसने तौर, की स्थापना की वह 
तीर्थकर है, घोषित करे या न करे वह विभागचोर 
नही | करीब यही बात पैगम्बर के;लिये है । जो 
सत्य का पैगाम छाया वह असाधारण पुरुष 
पेगम्बर हैं | पर इस में मह्यता जर्नाह्ित को होना 
चाहिये। दूसरो के व्यक्तित्व को अवहलना ओर अपने 
व्यक्तित्व का - मिथ्याप्रदशन विमाग-चोरी है । 
महान बन जाने पर .कोई साथक, प्रहान विशेषण 
छ्गद्दी जाता है पर महान कहलाने के लिये नाम 
के पीछे महान बिशेषण लगाना विभाग-चोरी है ! 
वह निरथेक और हास्थास्पद ही नहीं है बारे 
मूल की भी नाशक हे | ; 

(ग) अनुज्ञचोर--बेतकल्लुफीके बहाने किसी 
का सन्‍्मानं यश आदि छीनलेना अनुज्ञाचोरी है । 
तुम किसी सन्माननीय व्यक्ति के यहा जाओ 'और 
शिष्टाचार भूछकर उसकी कुर्सीपर जा बैठों उसको 
एके साधारण “व्यक्ति की तरह सम्बोधित , करो 
जोकि तुम्होरे 'और उसके भीतरी और. बाहरी 
व्यक्तित्व को देखते हुए अनुचित हो, तो सकोचवश 
वह कुछ कहे या न कहे, पर तुम अलुज्ञ- 
चोर होजाओंगे '। इस' अनुज्ञाचोरी से बचने के 
लिये शिष्टाचार के नियम बनाये जाते है । पर 
कारें नियमी से नियन्त्रण नहीं- होता--मभीतेर 
सयम ही चाहिये |. हे 


$ ८ 


, अश्ष - क्षपने 'आत्मगौरव की रक्षा करना 
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हो या किसी दुरमिमानीके भ्रहकार-की ,अवहेलना 
करना हो तो, क्या अनुज्ञाचोरी, होगी. .: |. * 


उत्तर--नहीं, ऐसी, हालत मे तो जो दुर- 
भिमानी है, हमारे आत्गौरव की रक्षा नहीं, करता' 
वहीं अनुज्ञाचोर है +, | , ७४. * 

सार यह है कि कोई सकोचिवश विनय ,वया' 
शिश्वचार के कारण/कुछ कह न' सके और उसकी 
इस सज्जनता का उपयोग' उसके यश सन्मान्त 
आदि को कम क़रने या नष्ट,करने में किया जाय 
और ,प्रदर्शित यह किया, जाग कि इसमें उसकी 
अनुज्ञ है, अनुमति है तो यह ' अनुज्ञाचोरी है | , 
. (४) भिक्षाचोर--प्रेग्वपि. मॉगने ,से, नाम नहीं 
मिछता फिर भी छोग मोहवश इसकी ,भी 
मिक्षा मोंगत है? । किसी तरह हमारा नाम आप 
समाचारपन्र मे छाप दीजिये आदि नाम की भिक्षा- 
चोरी है । जनहित के लिये, आवश्यक हो तो बात 
दसरी. है यह मिक्षा ही नहीं है और कहीं मिक्षा 
का रूप धारण मी करे, तो . भी, यह तत्र तक 
मिक्षाचोरी नहीं है जब तक जनहित के लिये या 
न्याय, के लिये आवश्यक है | 
, (ड) कणग्राहक, चोर ---जो कुछ करते धरते 
नहीं हैं सिर्फ नाम बढाने के लिये सहयोग का 
ढोंग करते हे वे कणमप्राहकचोर हैं । ये बिना 
पैसे की-हरएक समामे सदस्य बन जरयिंगे, न 
'जिन्नासा हो, न पीठवल देने का भाव हो फिर भी 
अपने नाम की गिनती, कराने के लिये सब जगह 
पहुँचेगे, बिना समझे ही हरएक का समर्थन करेगे 
या विशेव॒ करेंगे। जो, कमठ है, हर, जगह कुछ न 
कुछ कर सकते & ऐसे लोगों के जीवन में भी 
'एसी बहुमुखी प्रव्॒त्तियोँ देखी जाती हैं पर यह 
' कमेठता, न! होने पर भी सिर्फ नाम के लिये जो 
अपना सत्र, जगह ,प्रदशन करते है और दसरो 
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का कुछ बोझ ही बढ़ाते हैं वे कणप्राहक चोर है 
जिज्ञासा से जाय, समय काटने के लिये न जाय, 
बिना कुछ किये दूसरों, के यश, में हिस्सा न बठाय 
तो कणप्राहकचोरी नहीं है | 

(च) प्रमादचोर-किसी के नाम के उचित 
प्रकाशन में छापवोह्ी करनेवाला ग्रमादचोर है | 
यो तो सबकी जिम्मेदारी कौन ,लेसकता है पर 
जहां किसी सम्बन्ध से हमोरे ऊपर दूसरे के नाम- 
प्रकाशन - फी जिम्मेदारी आगई वहा लापरवाही नही 
करना चाहिये । और न किसी के अपयश का 
निरथ्थक प्रसार करना चाहिये | दूसरे के यश- 
अपयशके विषयंम अपनी जिम्मेदारी न सम्दालना 
प्रमादचोरी है । ' 


(छ) उऋणचोर--थोंडे यश की ओट में किसी 
का बड़ा' यश हिपाजाना उऋणचेरी' है । जैंस 
मे. महावीर था म. बुद्ध का ' परिचय देते संधय 
उनका तीथेकरत्व छिपाकर (तिर्फ यह 'कद्दना कि 
ये अच्छे राजकुमार हैं । किस्ली खास'बात का ही 
ही परिचय देने का अवसर हो तो बात दूसरी हे 
क्योकि मनमे छठ हो स्वाय हो तभी उऋणचोरी 
होती है। खास बात के परिचय मे छल आदि नहीं 
कहा जासकता | "४ *'* 

(ज) विस्मृतिचेर--' दूसरे का यश भ्रमवश 
'अपने को मिल गया 'हो और दूसरा इसे लेना 
भूल गया हो या उपेक्षा की हो तो उसे 'अपनाये 
रहना विस्मृतिचोरी हैं। जैसे 'मानलो में एक 
साधारण चित्रकार हैँ मेरे यहों कोई 'चतुर 
चित्रकार आया उसके 'पास उसीके बनाये हुए 
बहत से चित्र थे उनमे से एक वह मल गया । मेने 
उसका चित्र इस आशये' से अपने कमरे में 
टांग लिया कि लोग बिना कहे और बिना पूछे ही 
उसका कती मुझे' समझेगे | इस प्रकार एक के 
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भूले हुए यश का मैने अपने यश के समान 
उपयोग कर लिया इससे मे विस्मृतिचोर हो गया। 


(झ) मौनचोर- ऊपर की घटना में चित्र के 
वनाने वाले का न,म पूछे जाने पर इस तरह मौन 
साधाजाय कि वह अपने को ही कती समझे , 
यह मौन चोरी है। दसेरे का यश' अपनाने में मौन 
का उपयोग करने वाल मौनचोर हैं । 

(ज) 'शब्दछेषचेर- दूसरे के यश छिपाने 
में दुहरी भाषा का उपयोग करनेवाला शब्दक्े- 
पचोर है | जैसे-- यह एक ऐसे आदमी का 
बनाया है जो अमुक गाव में रहता है अमुक 
जाति का है आदि ऐसे ' विशिषण दिये जॉरयें जो 
अपने में और उस चित्रके बनानिवाक में 'समान 
हो परन्तु पूछनेवाले का ध्यान उसकी तरफ'न 
जाय पिर्फ अपनी तरफ जाय इस प्रकार 'दुहरे 
अर्थ के शब्द बोलकर दूसरों का यश लेंलेना 
शब्द छषचोरी है । । 

इस प्रकार नाम की छन्तचोरी भी अनेक 
तरह की है । ह 

२ नजरचोर - दूसरे की नजर बचाकर 
दूसरे का. यश आदर, सत्कार लेंडना नाम की 
नजर चोरी है | जैसे मालिक के न होने पर 
किसी से कहना यहाँ का मालिक : मे हूँ | झूठ 
मृठ ही कहना अमुक का सचपिता, सस्‍््यापक में 
हैं। इसी प्रकार किसी कतृत्व मे झूठा साझा 
बताना आदि भी नज़र चोरी है | न्यायालय 
विदाल्य आदि संस्थाओं मे अधिकारी न द्वोते 
हुए भी ऐसे आसन पर इस आशय से बैठना 
जिससे लोग न्यायाधीस्न अध्यापक प्रमुख आदि 
समझ यह भी नजर चोरी है । ., 


'इसीग्रकार किसी के विचारों को अपने विचार 
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कहकर यश आदि छठना भी नाम्र की नज़र 
चोरी है । है | 

ग्रश्ष- विचारो/का ठेका कहो, तक लिया 
जा सकता है  विचारों,का आददान-प्रदान जगत 
में ऐसा होता रहता है कि यह कहना कि ये 
अमुक के विचार है, कठिन है |,बहत से विचार 
तो सबसाधारण की सम्पत्ति हो| जाते है, यह भी 
माछ्म नहीं ढाता के इनको सबसे 
पहले किनने प्रगट किया ? तत्र मनुष्य विचार 
चोरी से कहातक बच सकता है * 

उत्तर- जिस प्रकार नदी आदि सब 
साधारण क़ो सम्पत्ति होने से उस मे से पानी 
छेन्ा चोरी, नहीं हैं उसी प्रकार जो विचार 
साधारण जनता को सम्पत्ति घन गये है जिनके 
विषय में कोई दूसरा व्याक्ति दावा नहीं कर 
सकता कि ये मेरे मौलिक विचार हैं, उन्हें _हम 
अपनी मौलछिक़ता की छाप लगाये बिना प्रगट करे 
तो चोरी नहीं है । यह भी हो सकता है कि कोई 
विचार हमारा मौलिक विचार ही हो हमने दूसरों 
से न लिया हो तो उसे मौलिक मानकर भी ग्रगठ 
करना चोरी नहीं है | ह 

पर कल्पना करो हमने किसी की पुस्तकऋा 
अध्ययन किया उसकी बाते हमे अच्छी छगी फिर 
इस प्रकार की छा पूत्रंक, कि को£ यह न 
समझे कि मै ये बिचार,उस पुस्तक के बेल रहा 
हूं, उस पुस्तक के विचार ग्रगूट करना चोरी है । 
मुख्य बात मन क़ी है,। म॒न मे चोरी, है ० चोरी 
है अन्यथा ऐसे बहुत से अवसर आते है जहाँ 
दूसरो के विचार प्रगठ करने में दूसरो का उल्लेख 
करना अनावश्यक होता है । जैसे -- 

१० जो विचार अपोरुषेय होगये हैं 

अथातू जिनके करती का पता नहीं है उनका 





उपयोग जैस्न चांहे किया जा सकता है (तिर्फ अपने 
नामकी छाप न छगाऩा-चाहिये।। .. ., ' 
२- कुछ बिचार अमुक ' व्याक्ती के 'नाम 
से इतेन छोकग्रसिद्ध हो. गये! हैं कि “उनका, कर्ता 
कोई हमें वहीं मानता | वे विचार 'शाल्रीय विचार 
बन गंये है जैसे गुरुताकपैण 'का ।पिक्वान्त, पृथ्वी 
को गोर ओर 'चढछती हुई. मानने का -सिद्धान्त 
आदि | पट ४ । न 
(३) ऐसी जगह जहाँ हमे कोई विचारक 
के रूप मे नहीं देखता, जहॉपर चाहे शालत्र की 
बाते कहो चाहे, अप्रने मौलिक विचार कहो श्रेता 
सब को शार््रीय बाते 'ही समझते है वहों!;किसी 
का नाम लिये बिना दूसरे के बिचार , प्रगट करना 
चोरी, नहीं है [.' 200॥.. पट 87 0०३ 


' ' इत्यादि अनेक'अपसंर “ऐले हो' सकते हैं 
जहां नाम' लेने की जुरूरत ' नहीं है । पर जहों 
ओता का मन जिज्ञासा ' कर सकता हो कि.ये 
किंसके विचार है वहें नाम छेना जुरूरी है, जंहों 
मूल विचारक 'का नाम ढेनेंस विचारों का मूल्य 
बढता हो वहों भी 'नाम लेना जरूरी है 

: मतलब यह हैं कि दूसरों का कर्वत्व॑ जान- 
बूज़कर न छेपाना चाहिये, न 'उस पर अपने 
कतृत्व की छाप छगानो चाहिये । ऐसा किया 
जायगा तो यह चोरी हो जायगी । 


दूसरे की रचना को अपने नाम से प्रशाशित 
करना भी नजरचोरी है । 


३ ठगचोर- नाम यश आदर आदि छटने 
या छीनने के ,ढ़िये ऐसी, चाले चढूना जिससे 
(दूसरो,की छाभ्त न्‌ हो या हानि होंया छाम 
से,हानि अविक़ हो पर अपने, को यश आदि मिछ 
जाय । जंसे, साधु वेष, लेक़र, दूसरो का काल्पत 
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मय बर्ताकर अपने को योगी अवतार आदि कहना 
इस प्रकार अपनी: पूर्जा कराने 'के' लियि जगत 'को 
ठगना ठगचोरी है। + ,५; .. ., 
किसी आदमी .से प्रेम का: व्यवहार रखना 
ओर उसके साधारण रहस्यो, या उद््‌गारों को 
दूसरो के सामने ऐसी चतुराई से रंखना कि वह 
निन्दित और हम अ्रशसित' हो जेरयें यह भी ठगचोरी 
है| धन की ठगचोरी के समान नाम की ठगचोरी 
के भी असख्य प्रकार है । *. , 
'. ४ उद्घधाठकचोर- किसी न किसी अश 
मे सुरक्षित रक्‍खी हुई दूसरे के यश- नाम आदि 
बढानेवाली चौंज , को छुराकर 'उसके सहारे 
अपना नाम ' फैलाना उद्धाठकचोरी है । जैसे 
किसी की रचना-जों कि हस्तलिखित है--चुराकर 
अपने नाम से ग्रकाशित्‌ कर, देना। किसी के 
किये गये . आविष्कार ,को चुरालेना | किसी के 
भाव लेकर पहिले ही उन्हें अपने नाम से प्रका- 
शित कर देना-आदि । ग्रह सब उद्धाठकचोरी दै। 
५ बलातूचोर- किसी को कृति को 
जबद॑स्ती, चुराना, मूल रचायेता उस प्रकाशित न 
कर पाये इसके पहिले ख़ुद अपने नाम से ग्रका- 
शित करना और मूल रवयिता के प्रकाशन मे 
बाधा डालना आदि बलातचोरी है । जबदं॑त्ती 
दसरे का यश आदि छीनना बलातचोरी है। 
६ घात+%चोर- दूसरे के यश सम्मान 
आदि छीनने के लिये डसे मारना उस की 
झूठी भिन्‍दा करना आदि घातकचोरी है । 
उपकारचोर-- यच्पि नामचोरों-से, उपकार 
चोरों 'का वर्णन हो जाता है फिर भी संक्षिप 
उन का कुछ दिग्दशैन करादिया जाताः है। 
धनचोरों के प्रकरण मे जो' शका'समाघान' किया 
'गया है उससे' इस प्रकरण की भी शकाओका 
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समाधान हो जायगा॥ «० 

(क) विनिमयचोरी-- प्रद्यपकार कम करके 
भी यह बताना कि हमने पूरा बदल चुका,दिया। 
तुम 'हमारा यह काम करदो मे तुम्हारा वह करता 
हू । ऐसी शर्त होने पर अपनी तरफ से पूरा 
काम न करना विनिमयचोरी है । 


(ख) विभागचोर-- अधिक 'उपकारी का 
कम उपकार मानना और कम का ज्यादा मानना। 
जैसे मातापिता सासससुर और गुरु आदि के 
उपकारों को इसलिये गौण करदेना कि छुन्यवस्था 
के लिये वे कुछ अकुग रखंते'हैं और दूसरो के 
मामूली शिष्टाचार आदि उपकारों को अधिक 
महत्व देना क्योकि सधर्षण न होने से वे अकुश 
नहीं रखते सिर्फ माठी बाते करते है । ' 

( ग )अनुझ्ाचोरी--उपकार के बदले मे 
घन्यवाद आदि नें देना. उचित द्ोनेपर भी 
बेतकल्लुफी के नामपर न देना भनुज्ञा चोरी है। 
लजा आदि के कारण धन्यवाद न देसके, धनिश्टता 
के कारण धन्यवाद न दे तो बात दूसरी है| पर उाचित 
धनिष्टता भी न हो, ठुज्जा का भी कारण ने हो 
बेतकल्लुफी का अतिवाद दो तो अनुज्ञाचाश 
होगी । मा 
' * (ध) भिक्षाचोरी-- उपकार की आवश्यकता 
ने होने पर भी आव्स्यादि के कारण उपकार की 
भिक्षा मॉगना भिक्षाचोरी है | जैसे पानी! खाँचने 
की तांतक रखने पर भी आल्स्य या छजा के 
कारण किसी से कहना-जरा पानी खींच दौजिये 
मुझ से 'खिंचता नहीं है । 

'  शाक्ति 'न हो, या शिष्टतावश कोई ,खींच 
दे या विनिमय के सिद्धान्त के अनुसार जहा 
किसी से सेवा उना' अनुचित न हो, या एक ही 
'कोम करने में एक को कम 'कठिनाई हो और 
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मुझे अधिक कठिनाई हो, हम किसी दूसरे काममें 
छगे हों इसीलिये किसी से कहा गया हों, अपने 
पद आदि के कारण किसी से कोई काम कराना 
शिष्टता के प्रतिकूल न हो तो मिक्षाचोरी नहीं 
होती । जैसे अपने में पानी खींचने की ताकत हो 
ते भी हम पुत्र से शिष्य से नौकर से पानी के 
लिये कद सकते है | हम ट्रेन में बैठे हो और 


पानी छान मे ट्रेन छूटने का डर हो तो बाहर के , 


आदमी से कह सकते है । मतछत्र यह कि योग्य 
निम्ित्त होना चाहिये नहीं तो भिक्षाचोरी हो 
जायगी । 

(ड ) कणग्राही चोरी-- देखें तुम केसा 
करते हो, जरा कर के तो दिखाओ | उसने दिखाया। 
हमने कहा-अच्छा रैक है, जरूरत होने पर हम 
तुम्हे बुछायेंग । इस तरह बहुतो से काम के नमृने 
देखे और पूरा कर लिया पर उपकार किसी का 
न माना यह कणग्राहीचोरी है । एक बार एक 
भाई बोले-हमंन अध्ुक्त गोंव मे अपना मकान पूरा 
बना लिया और लोढ्ेका मने। सामान वहा पहुचाया 
पर न तो भांडे में एक पैसा दिया न किसी का 
अहसानमन्द हुआ । उस गोंव की तरफ कोई 
गाडी जाती होती तो उस भे दो चार सेर लो 
की पोटली रख ढेता और कहता उस गोंब में 
सडक पर तुम्हें हमारा आदमी मिलेगा उसका यह 
नाम है उसे देदेना । इस तरद थोडा थोडा 
करके सामान पहुँचा दिया | यह कणग्राह्ी चोरी 
ह्दे। 

(थे) प्रमादचोर--छापवीही से किसी को धन्य 
वाद न देना आदि ग्रमादचोरी है । 

(8) उऋणचोर--पूरा ऋण न चुका कर यह 
घोषित करना कि चुका दिया । जैसे मो बाप की 
युढापे भें खाना न देकर यह कहना के हपने 
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तुम्हारा ऋण चुका दिया । आदि | 

(ज) विस्ट्ृतिचोर--किसीने हमारा कोई उपकार 
किया पर कुछ समय बाद वह हमे और हमोरे उपर 
किये गये उपकार को भूछ गया । मिलने पर हमने 
उते पहिचाना पर उसने हमे न पहिचाना तब 
इस आशा से हमने भी न पहिचानने का डौछ 
किया |कि उसका उपकार हमे न मानना पड़े | 

(झ) भौनचोर--न उपकारी मूछा हो न उपक्ृत 
पर मिलनेपर और अवसर आजाने पर भी कृतज्ञता 
प्रगट न करना बल्कि जानबुझक्र मौन रह जाना । 

(ज) शब्दछेषचोर--ऊपर के ही प्रकरण मे 
मौन न रहकर ऐसे शब्दों उपकार मानना जिन 
की वाक्यरचना, व्यद्ग-खर आदि के कारण उप- 
कार का असखीकार भी अथ निकछ्ता हो | जैसे 
आपके उपकारो से तो मैं छद गया हूं, इस वाक्य 
को ऐसी भावभगी से कहना जिससे वह बात 
या तो हंसी भे उडजाय या उसका उल्टा ही अर्थ 
होजाय यह शब्देषचोरी 

२ नेजरचोर--परोक्ष मे किसी के उपकार 
को खीकार न करनेवाला नजरचोर है। वह 
उपकारी की नजर बचाकर ठपकार अस्वीकार 
करता है । 

३ ठगचोर--उपकार कराके दम्म, छछ आदि 
से अपनी उपकृतता छिपानेवाढा | जेसे एक आदमी 
न तो का समाजसेवा करता है न उसके प्रति 
किया गया उपकार समाजसवा के लिये है फिर 
भी वेष, सम्प्रदाय आदि की दुह्ाई देकर और 
अन्धश्रद्धागम्य वातों के नामपर छल करके उपकार 
स्वीकार नहीं करता, वह ठगचोर है | 

४ उद्घाटकचोर--उपकारी के उपकार को 
नष्ट करने के लिये जो छिद्र ढूँढता रहता है. वह 
उद्धाव्क चोर है । बहुत से मनुष्य किप्ती से उप- 
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कृत होजाने पर छाजित होते रहते हैं और सोचते 
रहते है कि ऐसा कोई अवसर मिले जब इसका 
अलपकारीपन छीन लिया जाय ।, इसलिये वे ऐसी 
घटना या घटनाओं की ताक में रहते है जिनको 
अपकार सिद्ध किया जासके । बस उनके द्वारा 
बे पुरात्ते उपकारो को छूट छेते हैं | 
५ बलातचोर-धृष्टता से. उपकार को 
अस्वीकार करनेवाला बलातूचोर है | 
६ घातकचोर--अपनी उपकृतता छिपाने के 
लिये उपकारी का घात करंनवाला, उसकी निन्‍्दा 
करनेवाछा और उसके उपकार को अपकार सिद्ध 
करने वाला घातकचोर है । 
उपयोगचोर- धनचोर और उपयोग चोर 
एक सरीखे है. अन्तर इतना ही है कि घनचोर में 
वस्तु ही लेलीजाती है जब ' कि उपयोगचोर मे 
सिर्फ उस वस्तु का उपयोग किया जाता है 
इसलिये धनचोरी की अपेक्षा उपयोगचोरी 
आशिकवचोरी है | फिर भी चोरी अब्श्य है। 
कहीं कहीं धनचोरी तो होती हे. पर उपयोगचोरी 
नहीं होती । एक सार्वजनिक बगीचे में किसी 
बेच का उपयोग करलेना चोरी नहीं है पर बेच 
लेंढेना चोरी है | परिस्थिति आदि का विचार 
करके यह देखलेना चाहिये कि जिसः चीज का 
हम उपयोग कर रहे है उसके माछिक को इच्छा 
हमे उपयोग करने देने की है या नहीं १ यदि हो 
तो' उपयोग करने में चोरी नहीं है यादे नहीं है 
तो उपयोग करना चोरी है भले ही वह सकोच 
उपेक्षा मय आदि के कारण 'कह् सके या न 
कह सके | खैर धनचोरी के समान उपयोगचोरी 
के भी भेद-प्रमेद होते है उनका भी सक्षेप में 
बर्णन कर दिया जाय तो कापो नत्यष्टता होगी । 
! (क) विनिमियचोर-- एक दूसरे की वस्तु के 
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परस्पर उपयोग की कोई बात तय हुईं हो तो इस 
बहाने दूसरे की अच्छी चाँज का उपयोग करना 
और अपनी खराब चीज उपयोग के लिये देना 
विनिमयचोरी है । हा, अगर अपने पास अच्छी 
चीज न हो और हमने यह बात सूचित-सी कर 
दी हो तो यह क्मत दूसरी है । 

(ख) विभागचोर-- किसी चीज का उप- 
योग करने में बटवारा करना हो तो उसमें अनु- 
चित पक्षपात करना विमागचोरी है । 

(ग) अनुज्ञाचोर-- बेतकल्डुफी के बहाने 
किसी की चीज का उपयोग कर लेना अनुज्ञा- 
चोरी है | बहुत से आदमियों की यह आदत 
रहती है कि वे अपनी चीज सुरक्षित रखते हैं 
और दूसरे की चीज उसकी अनुजशञा के बिना 
उपयोग करते है । मालिक सकोचवबश कुछ कह 
नहीं सकता, पर वह मन ही मन ऐसा डरने 
लगता है जैस चोर से डरता, हो | इ्सीलिये 
अपनी चौज को छिपने का प्रयत्ञ करता- है ' 

किस चीज का उपयोग करना अनुज्ञात हैं 
और किस चीज़ का उपयोग करना अनुज्ञात नहीं 
है इसका विचार करते रहना चाहिये। परिष्थिति- 
वश कही श्रम द्ोसकता है. पर चना मिलते ही 
उसके पाछन करने पर चोरी नहीं होती, पर 
बहुतसी बाते तो ऐसी होती है जिनको हम अच्छी 
तरह समझ सकते है पर जानबूझकर' दूसेर को 
सकोचमे डालते है या उसके संकेतोकी नासमझी* 
के नामपर उपेक्षा करते है। 

हम किसी. जगह बैठे “हैं, पानी बरस रहा है 
पेशाब को क्सिी जगह जाना है हमने पास मे 
रक्‍्ख हुए किसी के छत का उपयोग करलडिया 
और जैसे का तैसा सुरक्षित रखदिया तो अनुज्ञा- 
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चोरी नहीं हुई पर हम किसी के ओढने बिछाने 
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के कपडे का' उपयोग करले तो अनुक्ञाचोरी 
होजायगी । हा, मालिक स्ेच्छा से अनुमति दे 
तो बात दूसरी है | 

हमने किसी की चीज का उपयोग किया 
उसका मालिक सकोाचवश कुछ कह न' सका पर 
उसने उसे दूसेरे दिन दूसरी जगह कुछ इस ढग 
से सुरक्षित रख दिया कि जिससे किसी का ध्यान 
न जाय पर हमने दूँढकर फिर भी उसी की चीज 
का उपयोग किया यह स्पष्ट ही अनुज्ञाचोरी है । 

घनिष्ट प्रेम के खास खास अवसरों का छोड 
कर साधारणतः मालिक की प्रसन्नतापूवक दी 
हुई अनुज्ञा के बिना किसी की चीज का उपयोग 
न करना चाहिये और न अपनी ही तरफ से 
धनिष्ट प्रेमका दावा करके प्रेमके बहाने इस तरह 
की उपयोगचेोरी छिपाना चाहिये । 

(घ) भिक्षाचोर-हर समय आवश्यक होने पर 
भी और खरीदने की आर्थिक शक्ति होने पर भी 
चीज न खरीदना या घर में रहने पर भी अपनी 
चीज का उपयोग न करना किल्तु छोमबश कोई 
बहाना बनाकर दूसरे की चीज का मेंगकर उप- 
योग करना भिक्षाचोरी है | आवश्यकतावश उप- 
योग के लिये एक दूसेरे से चीजे मॉगना ही 
पडती है पर जहा' इस व्यवहार की ओट में छोभ 
है छल है वहा यह चोरी ही है | 

(ड) कणग्राहीचोर- नमूने के रूपमे कई जगह 
से चीजे मागना, थोडा बहुत उपयोग करके नापसन्द 
कहकर वापिस करदेना इस. प्रकार दूसरो 
की चीजसे अच्छा छाम उठाना ,कणग्राही चोरी है। 
. (च) प्रमादचोर-दूसेर की चीज का छापवोहदी 
से उपयोग करना प्रमादचोरी है ॥ 

(छ) उऋणचोर--किसी की अच्छी चीज का 
विशाल उपयोग कर लेने के बाद इस इच्छा से 





कि यह दमे उपकृतं या क़णी' न: खूब 'अवन्ञा 
मौमूठी चीजका कुंछ उपयोग करीदेना»उणवोरी' 
है । हा, यह सोचकर |फ्ति हमने तो इनकी चीजों 
का बहुत उपयोग किया है थोडा बहुत उपयोग 
ये हमारी चीजों का करले तो कुछ तो ऋण चुके--' 
उपयोग करने देना उऋण चोरी नहीं है | 

' (ज) विश्मृतिचोर--किसी की भूछी हुई चीज 
इसलिये याद न दिलाना कि कुछ दिन कांम लेन 
के बाद याद दिलाई जोयगी कुछ दिन इससे 
कुछ काम तो लेले, यह विस्मृति चोरी है ' 

साधारणतः यह नियम रखना चाहिये के 
अपने यहा मूली हुई चीज का उपयोग न किया 
जाय वह ज्यों की त्यो सुरक्षित रक्खी जाय । 
हा, को३ मामुली चीज हो, अथवा उपयोग करने 
मे उसके खराब होने का डर नहोतो बात 
दूसरी हैं । विस्मृुतिचोरी हे कि नहीं इसक़ा पता 
तो अपने भावो स ही लग सकता हैं पर बाह्य- 
क्रिया से भी यह बात नहीं छिपा । .छन्नचोर 
होने ७ कोई बहाना जरूर बना सकता है पर 
इससे उसका दुष्प्रभाव नही रुकता । 

(झ) मौनचोर- मौन का ऐसा उपयोग 
करना जिससे उपयोगचोरी करते हुए भी उसके 
आरोप से बचे रहे | जसे हम किसी ट्रामगाटी 
में बैठे, गाडी मे मीड है इसलिये टिकिटवाला 
ध्यान नहीं रख सका कि किसने ठिकिठ लिया 
किसने नद्दी लिया-- वह पूछता आता है कि 
दिकिट ! दिकिट *£ टिकट ११९ पर यह साच- 
कर कि कोई पूछेगा तो ऋह देंग कि हमारा ध्यान 
नहीं था, हम मेनन धारण कर जाते है यह मौन- 
चोगीहै ' मौन की ओट मे हम मुफ्त में ही 
द्राम का उपयोग कर- लेना चाहते हैं । 

(ज) शब्द छेषचे।र-- अनेकाथक वाक्यों 
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से चोरी छिपानेंवाछा , शब्दछेषचोर, है । जैस' 


किसी चीज का काफी उपयोग कर लिया जाय 
और फिर कहा ज़ाय कि आपकी चीज का कुछ 
उपयोग कर लिय। है । कुछ और काफी मे 
विभाजक रेखा न होने से यहाँ शब्दछेप्त के रूप 
में वाक्य का प्रयोग किया गया। 

२ नजूरचोर-- नजर क्याकर किसी की 
चीज का उपयोग कर लेनेवाला | जैसे बिना 
टिकिट रेल में यात्रा करनेवाला आदि | 

३ ठगचोर-- धोखा देकर किसी की 
चीज का उपयोग करनेवाछा | जैसे किसी तेगे- 
वाले से कहा- भाई, अमुक जगह से एक सवारी 
लाना है के आओ। इसमप्रकार तेंगि मे षेठकर 
सवारी लेने के बहाने किसी जगह जाना और 
कह देना कि यहाँ कोई सवारी नहीं है तुम चले 
जाओ | झूठमृठ बीमार ढेँगड़ा आदि बनकर 
किसी की गाडी का उपयोग कर लेना आदि | 

४ उद्घाठकचोर-- ताछा वगैरह तोड- 
कर किसी की चीज निकाल ढेने. और उसका 
उपयोग करके छोड़ देना । 

५ बलातचोर-- जबदेस्ती किसी की 
चीज का उपयोग कर लेनवाल्‌ | बेगार आदि 
इस शरणी मे आ जाती है । 

६ घातकचोर-- मारपाटक़र भी किसी 
की चीज का उपयोग करनेवाढा । षेगार मे कहीं 
कही घातकचोरी का रूप देखा जाता है |, 

इन चौबीस ग्रकार के अथधातोको ज्याग कर 
देने से मनुष्य अचौयत्रती या ईमानदार कहा 
जाता हे । 

प्राणघात के सम्रनन अर्थात में भी व्यवहार 
पञ्चक आदि का विचार होता है जिसका विवे- 
चन पहले किया गया है। इसलिये तक्षण मक्षण 


जे 


रूप अधधात ही चोरी है, वर्धन रक्षण चोरी नहीं है। 


क्या चोरी है और क्या चोरी नही है इसका 
निणय पूर्वोक्त वर्णन से होजाता है उसके अनुसार 


जो कुछ चोरी सिद्ध हो उसका अधिक से अधिक , 


त्याग करना चाहिये । चोर शायद चोरी को सत्ता 
सौदा समझते होंगे । पर यह सब से महँगा सौदा 
है। चोरी करनेवाले चेन से न॒ तो खासकते हैं 
न बैठ सकते है, इज्जत नष्ट करते है, लज्नित 
होना पड़ता है इत्यादि नाना कष्ट है| खुद चोरी 
करते समय मनुष्य को जो मानसिक और शारी- 
रिक कष्ट उठाना पइता दै वह मिहनत मजूरी के 
कष्ट से का%ी ज्यादा है | 

छन्तचोरी आदि में भी हम जितना पाते है 
उससे कई गुणा सन्‍्मान आदि नष्ट कर देते है। 
सब मिलाकर उनका सौदा महंगा ही रहता है। 

एकबार एक भाईने मुझ्नस पूछा-फाउन्टेन 
पेन की स्याही की दावात आप कितने मे छाते 
है ? भैने कहा चार आने में । वे बोंढे-+ काफी 
सस्ते मे निवट जाता हूं । मैने पूछा-सो केसे £ 
बोले-कभी इसके यहां स स्याही भर छेता हूं कभी 
उसके यहां से इस तरह काम चल जाता है | 

मैने कहा--इतना महंगा सौदा करने की 
हेम्मत मुझमे नहीं है । 

वे जग चकित होकर बोढे--क्या मुफ्त मे 
भी कोई चीज मेंहगी होती है ! 

मैने कहा बहुत मैँहगी | आप आंधे पैसे की 
स्याही मुफ्त मे जहां से छेते है वहां सैकड़ो रुपयो 
का गौरब दे आते है और साथ ही कल के लिये 
चार पैसे के छा|भका द्वार भी बन्द कर आते है। 
साथ ही स्याही खपत होनेपर दाता ढूँढने मे 
और स्याही लेने की भूमिका जमाने मे जो समय 
शक्ति बबाद होती होगी उसकी कीमत भी आधे 
पैसे ऊपर से जरूर ज्यादा होगी । और उतनी 
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दर न लिख सकनेका नुकसान भी कुछ कम न 
होगा । इस प्रकार इतना घाठा उठाकर आप मुफ्त 
की स्याही का सौदा करते है, आपकी हिम्मत तो 
गजब की है | 
अन्य छन्न चोरियों के विषय में भी कम 
ज्यादा इसी तरह का बहुत कुछ कहा जा सकता 
है। नजर चोरी आदि में ये हानियों तो है ही 
साथ ही राजदंड आदि को भी परेशानी हे । 
इस प्रकार चोर का जीवन महान दुःखी जीवन 
है | नामचोर आदि मे भी इसी तरह का घाठा 
और दुःख है | 
इसके अतिरिक्त चोरी से जीवन में जो 
अशान्ति होती हे. अविश्वास वढता है, सहयोग 
और प्रेम नष्ट होता है उसते धानव्जावन जैसा 
नरक बनजाता है उसका ज्ो$ ठिकाना है * चोरी 
से चीज का उत्पादन तो होता है. जब्र सभी में 
वुत्ति आजायगी तो मलुप्य कितने दिन जियेगा 
इस प्रकार यह वैयक्तिक दृष्टि से और सामूहिक 
इशष्टिसे अत्यन्त दुःखग्रद है । 
इमानदार के जीवन में बडी शाक्ति और 
निर्भयता रहती है । उनका दिल और मत्तक 
ऊँचा रहता है. वह बिनयी होता है पर उसमें 
'दीनता नहीं होती । अगर वह #श्ररवादी है तो 
उसे ऐसा माद्म होता हैं मानो वह इंश्वर के 
सरक्षण मे है जब कि चोर ईश्वर की पूजा करते 
हुए भी उसके नामंस कॉप उठता है । ईमानदारी 
स्तर एक छुख है दूसरेकी भी छुख देनेवाली है । 
इस प्रकार विश्वकल्याण के लिये यह बहुत उप- 
योगी है । 
रे सत्यत्रत 
सत्य का अथ यहा भगवान सत्य नहीं है 
किंतु ऐसी भाषा का प्रयोग करना है जिससे 
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विश्वहित हो दूसरे शब्दों से निच्छलब्ञात्ति को हम 
सत्य कह सकते है | छल हम उसीसे करते है 
जिससे हमे कुछ द्वेष होता है, जुदाई का भाव 
हवता है, प्रेम नहीं हेता । इसलिये असत्य भेद- 
भाव बढ़ानेवाछा है - सत्य प्रेम बढ़ानेवाल है 
इसलिये सत्मत्रत के हम प्रेम का या भगवती 
का अड़ कहते है । 


मानवसमाज सहयोग पर टिका हुआ है 
और सहयेग विश्वास पर टिका हुआ है | 
जितने अशमे हम |विश्वासका धात करते है उतने 
अशमे सहयोग का नाश करते हे । सहयोग को 
सुरक्षित रखने के लिये विश्वास का सुरक्षित 
रखना सत्यहै और विश्वासधात असत्य है । 

साधारणतः व्यवहार मे ऐसा समझा जोता 
है कि जो वस्तु जैसी है उसका वैसा ही कहना 
सत्य है, क्योकि इससे मनुष्य का विश्वास कायम 
रहता है । इसमें सन्देह नहीं कि इस ग्रकार अर्थ 
और शब्दकी एकता सत्य है पर अरथ का 
सिर्फ अभिषिया्थ ही नही है लक्ष्य मी-है | 

भाषा-गाद्त्र में शब्द के अर्थ तीन तरह के 
माने गये है-१ अमिधा २ रक्षणा और ३ व्यञ्नना | 
और अभिवा भी अनेक तरह की होती है| उनमें 
मुख्य और प्रकरण सगत अर्थ कौनसा है इस बात 
का अच्छी तरद विचार करके विसी वाक्य का 
अथ समझना चाहिये फिर शब्द और अर्थ की 
एकता देखना चाहिये | * 

१ अभिधा-शब्द के साकेतिक अभ को 
बतलानेवाली अमिधा है । जैसे घोडा, हाथी, मनुष्य 
आदि शब्दे का संकेत अमुक् अमुक प्राणियों में 
किया गया है इसलियि धोडा आहि शब्दों से 
उनउन जानवरो की वतानेवाली अमिषा है | ऐसे 
अगथे को अभिधिय अर्थ कहते है । 
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अभिषा के भी अनेक भेंद हैं । कोई एक 
घर का भी नाथ न हो पर उसे पुकारने के लिये 
जगन्नाथ कहना यह भी अमभिधा है, हृदय की 
भाक्ति दिखलने के लिये पत्थर की म॒र्ति को 
भगवान कहना यह भी अभिषा है । कालभेद या 
परिस्थिति भेद गौण करके पुरान राजा को राजा 
कहना यह भी अभिषा है । चमकनेवाली को बिजली 
कहना, चशन्चल्ता के कारण चञ्धछा कहना यह 
भी अभिधा है अमिधा अनेक तरह की है। शब्द 
का अरथ लगाते समय जहाँ जिस अभिधा का 
प्रयोग है वहां वही अभिधा समझना चाहिये | 


२ लक्षणा--अभिषेय अथ जहां सगत या 
सत्य न हो वहों उससे सम्बद्ध दूसरा अर्थ ग्रहण 
करना छक्षणा है | जैस “नगर दौडा आया? इस 
वाक्य में नगर का अथ नगरनिवासी है क्योंकि 
नगर ( धर सडक आदि ) दौड़ नही सकता । 
दूसरा अथ लेने मे इतना तो देखना ही पडता है 
कि अमिधिय अथ से उसका कुछ सबंध है या 
नहीं । कुछ न कुछ सबंध - समानता - सयोग 


आदि अकय होना चाहिये जैस्ता कि नगरासियों 
का सबध नगर से है। 


इन्द्र के हजार आखे थी--इसका लक्षणा- 
रूप अथ है--वह चारो तरफ अपनी नजा 
रखता था या उसके ख़फिया विभाग मे हजार 
आदमी थे आदि | सहृखबाहु के हजार हाथ थे, 
इसका लक्षणारूप अथ यह कि उसेके हाथो में 
हजार हाथों का या बहुत हाथो "का बरू था। 
आहंकारिक वर्णनों मे ग्रायः छक्षणा का उपयोग 
किया जाता'है । गणेशजी का सिर हाथी सरीखा 
था; इसका अं यह कि उनका सिर बडा थां। 
हनुमान बन्दर ये अर्थात्‌ उछलने-कूदने और पेड़ी 


पर चढ़ने मे होशियार थे । कुम्मकर्ण छः छः 
महीने सोता था अर्थात्‌ छः छ महीने तक धर 
में ही खाता-पीता आल्स्य में पडा रहता था, छः 
छः महीने घर से बाहर न निकलता था न राज- 
समा में जाता था | 


मनुप्य अलकाराप्रिय है, पुराने जमाने में 
और भी अधिक था इसलिये भाषा में भी वह 
अल्कारो का पसन्द करता था, श्रोताओं की इस 
प्यास को बुझाने के लिये बक्‍ता, लेखक, कवि 
अलकारोी का खूब प्रयोग करते थे । पर कुछ 
समय वाद भेलिपन के कारण छओग उन अर्थी 
की लक्ष्यता भूठ गये, उन्हे अमिधेय समझने 
लगे, इसका फल यह हुआ क्रि पुगनी कथाएँ 
घर्मशात्र और इतिहास से हटकर गपोट़ों में गिनी 
जाने छगीं पर इममे मूछ कथाकारों की भूल 
नहीं है किंतु लक्षणा और अमिधा का भेढ न 
समझने वाले या समझकर भी वहा काम में न 
छा सकनेवाले भोके पाठकों और अनुयायियो की 
भूछ है | इसडिये सल्यासत्य का निर्णय करते 
समय हमे अभिषा और छक्षणा का भेद न भूल 
जाना चाहिये | 


३ व्यज्ञना-जहों अभिधा और छक्षणा से 
पूरा अथ न निकब्ता हो वहां उससे भी अधिक 
अर्थ का ज्ञान कराने वाली व्यज्ञना है) जेसे 
किसी ने कहा-सध्या हो गई, तो अमिधा का अथ 
तो जल्दी समझ में आगया पर यह बात इस समय 
किस बात को समझाने के लिये कही गई है यह 
समझ में न आया । यह समझा देना व्यञ्नना का 
काम है कि सन्ध्या हो गई इसलिये प्रार्थना को 
चलो, या दीपक जलाओ आदि । पमैशास में 
जो कथाएँ दी जातीं है उनका असली अथ व्यज्ञना 
से माछ्म होता है | कथाओ क॑।' व्यंग्य अर्थ ही 
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देखना चाहिये और अथ की अपेक्षा सत्य 
अस॒त्य का निणेय करना चाहिये । राम-रावण 
की कथा झूठी हैं या सच्ची इससे कोई मतलब 
नही, क्योंकि उस कथा का मुख्य अर्थ यह है कि 
राम की तरह बने, रावण की तरह मत बनो | 
यह अथ जब तक झूठा नहीं है. तत्र तक यह 
कथा झठी नही है । 


वचन की सत्यासत्यता का विचार करते 
समय यह देख लेना चाहिये क्रि उसमा मूलर्थ 
क्या है ? अभिषा है लक्षणा है या व्यञ्ञना है! 
अगर अमिधा है तो अमिधयाथ अगर सत्य है तो 
उस बचन के। सत्य कहो अन्यथा झूठ कहो । 
इतिहास, विज्ञान, दशन, समाचारपत्र आदि मे 
अमिधिय अथे की मुख्यता रहती है इसलिये यह 
सत्यासत्य का निर्णय इसी अपेक्षा से करना चाहिये। 
सत्यवादी का कतैन्य है कि वह इनके प्रकरण में 
अभिघय अथ की दृष्टि से जान बुझकर झूठ न 
बोले । 


जहां लक्षण। हो वहों उसीकी अपेक्षा से 
सत्यासत्य का निर्णय करना चाहिये । इस अपेक्षा 
से तगर का दौडना भी सत्य है, मुख को चन्द्र 
कहना भी सत्य है, हनुमान को ब्न्दर कहना 
भी सत्य है ५ पर' अगर लक्षणा की अमिषा समज्ञ 
लिया जाय अथात्‌ हनुमान को सचमुच बन्दर 
समझ लिया जाय, मुख का सचमुच चन्द्र समझ 
लिया जाय, जैन ताथंकर बीच मे चेठकर चारो 
तरफ देख देखकर व्याख्यान देते थे इसलिये उन्हें 
चतुरमुख वाहा गया - अब इसीसे उनके चारों तरफ 
मुख मान लिये जय, शुद्ध रक्त को दूध की 
उपमा दी सो उसे दूध ही मान छिया जाय, तो 
असल है क्योंकि वहा रक्षणा की जगह अभिधा 
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का प्रयोग किया गया है | 

कविता, चित्र, मूर्ति आदि में छक्षणा का 
विशेष उपयोग होता है | 

जहाँ व्यज्जना हो वहाँ सत्यासत्य का निर्णय 
व्यंग्य अर देखकर ही करना चाहिये। जैसे किसी 
ने सदाचार, आत्मथुद्धि, जनकल्याण आदि घर्म- 
शास्रीय उपदेश मे कहा--ईश्वर है, आत्मा है, पर- 
लोक है, खगे नरक है । इन वाक्यों का अभिषेय 
अर्थ दशनशाल के लिये मुख्य है परन्तु घम- 
शासत्र के 'डिये वह गौण है । धर्मशात्र का मुख्य 
अथ व्यज्ञना से माछ्म होगा कि ईश्वरादि है 
इसलिये हमे पाप से बचना चाहिये, जीवन - के 
के छुद्ध छुख-दुःख मे अपने को न भुलाना चाहिये 
आदि । यह व्यग्यार्थ सत्य है इसलिये ईश्वरादि 
अमिषा की दृष्टि से कैसे भी हो - धर्मशालत्र उन्हे 
सत्य कहेगा । इसी प्रकार रामचन्द्रजी आदि की 
कथा अभिवय अथ की दृष्टि से कैसी भी हो पर 
व्यग्याथ राम की तरह बनना चाहिये आदि की 
अपेक्षा सत्य ही है । 


हम (५ 


प्रश्ष- जहां अमिषा या छक्षणा दो मे से 
कोई एक रहे वही व्यज्ञय अथे आ सकता है, 
अगर अभिषरय और छक्ष्य दोनों में से एक भी अर्थ 
न होगा तो व्यट्रब कित्र आधार पर खड़े होंगे ? 


उत्तर- हरएक वाक्य में अभिवा या 
लक्षणा रहती है, भेद इतना ही होता है (कि 
कहीं इनमें सचाई होती है कहीं नहीं होती, से 
देखना यही चाहिये कि जो मुख्य अर्थ है उसमें 
सचाई है या नहीं | हो सकता ह कि अभिधय 
या लक्ष्य अर्थ असत्य हो किंतु ब्य॑ंग्य 'अर्थ ठीक 
हे। और मुख्यता भी इसी की हैं। तो वह वाक्य 
सत्य मानाजाबगा। सत्य असत्यका निर्णय 


दैरे१ | 


सत्याम्ृत 





मुख्य अर्थ की अपेक्षा करना चाहिये | फिर भी 
जहाँ तक बन सके अमिमेय अथे में सचाई छाने 
की काशिश करना जरूरी है, जिसका अभिषिय 
और व्यंग्य दोनो सत्य है वग्ही वाक्य पूरा 
सत्य है । 


अमिधा आदि की दृष्टि से वाक्यों के ९ भेद 
होते है-- १. उमयसत्य, २. बहुसत्य, ३. उप- 


मान सत्य, 9. उपमानक सत्य, ५ वस्तु सत्य, 
&. पापसत्य, ७. न्यायरक्षक असत्य, <. वस्तु 
असत्य, ९. उभय असत्य | 


१ उभ्यसत्य वह है जिसका रब्दाथ भी 
सत्य है उससे जो कर्तव्य अथ अगठ होता है वह 
भी सत्य है | जैसे सत्य और अहिसा का पारन 
करने से मनुष्य महात्मा बन जाता है | इस वाक्य 
मे शब्दाय भी सत्य है और “इसलिये सबको 
सत्य अहिंसा का पालन करना चाहिये” यह 
कर्तव्याथ भी सत्य है इसलिये यह वाक्य उभय- 
सत्य कोटि का है । 


२ बहुसत्य वह है जिसमे अभिषा अर्थ न 
हे| लक्षणा अथ हो और वह सत्य हो। साथ ही उससे 
जे। कर्तव्य निकलता हो वह भी सत्य हो। जैसे- 
तेरी गोदीका सिंहासन मिछूजाबे सबके मनभाया । 
निःपक्ष जगत पर छाजाये तेरेद्दी अज्नछ की छाया ॥ 


यहाँ भगवती अहिंसा की गोदी और , उसके 
अश्बछ में रूपक है, क्योकि भगवती अहिंसा कोई 
इस प्रकार मनुष्याकार धारण करने वाली महिला 
नहीं है पर इस अलंकार वाक्य से अहिंस। की 
महत्ता, माता की तरह, कल्याणकारकता आदि 
अनेक बाते जल्दी समझ में आती हैं इसलिये यहाँ 
आलंकारिक वाक्य प्रयोग किया गया हैं। आहले- 


-कारिकता जहाँ साफ हो वहों इस प्रकार के प्रयोग 


उचित ही है | बल्कि आकर्षक होने के कारण 
कभी कभी इनकी उपयोगिता बढ जाती है | फिर 
भी कर्मी कमी श्रम होने की सम्भावना है इसलिये 
इसे उभयसत्य नहीं कहा बहुसत्य कहा । रक्षणा 
वाक्यो में यही भेद समझना चाहिये | 


३ उपमान सत्य वह है कि जहाँ काई सत्य 
बात समझाने के लिये दृष्टान्त या कहानी बगरह 
कही जाय, वह कहानी आदि कल्पित या अधघ- 
कल्पित हो पर हो वैसी ही जैसी ॥के घटनाएँ 
हुआ करती हैं | अग्राृतिक या अर्धटित घटनाएँ 
उप्तमें न हो | इस प्रकार ठीक उपमान द्वारा 
एक सचाई ग्रगठ करना उपमान सत्य है | 


४ उपमानक सत्य वह है जिसमे कर्तव्य 
तो सच्चा ही ब्ताया जाता है पर उसके लिये जो 
कहानियों का चित्रण क्रिया जाता है वह अधार्टति 
या अग्राकृतिक होता हैं | उपमान की आपेक्षा 
यह कुछ खराब है. इसलिये इंस उपमानक कहा 
है। भूत-पिशाच आदि की कहानियों अथवा 
ऐसी ही अद्भुतादि रसपूर्ण शिक्षाप्रद कथाएँ उप- 
मानक सत्य हैं । 


५ वस्तुसत्य वह है जिसमे किसी बस्तुका 
या घटना का ठीक ठीक परिचय दिया जाता है। 
जिसमे कत्तव्य के निर्देश का भाव नहीं रहता या 
स्वल्प रहता ह । एतिहाप्तिक वैज्ञानिक दाशैनिक 
आदि ग्रथो में तथा समाचारपत्रें! के समाचारों मे 
इसी सत्य की मुख्यता है | 


, करनेवाले तो वस्तुसतत्य स भी कुछ न कुछ 
कर्तव्य का- ज्ञान कर लेते पर वक्ता का मुख्य 
उद्देश जहाँ वस्तुका या. , घटना का रूप घतदाता 
है बहा और उतने अंश में वह वस्तु सत्य है । 


_  _  अगखती कैरी _ आइना के अंग 
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____ पंत के विनननयनननतततत न 


६-फलसत्य #- जिसका अभिषिय अर्थ 
असझ हों, पर फछ या प्रयोजन संत 
हो अर्थात्‌ न्यायरक्षक, आत्मशोधक या विश्वसुख 
के अनुकूल सुर्खकर हों, वह फल्सल्य है । 
जैसे-- अत्याचार से किसी की रक्षा करने के लिये 
असत्य बोलना, रुघुता न होने पर भी अभिमान 
दूर करने के लिये अपनी लघुता बताना आदि | 

७-पापसत्य- वह है जिस में घटना की 
दृश्सि तो सचाई है किन्तु कर्तव्य की प्रेरणा जिसमे 
पापमय मिलती है जैसे चोरी सिखाने के लिये 
सफछ चोरों की कहानियों कहना आदि । यह 
घटना सत्य है पर पापोत्तेजक होने से पाप 
सत्य है । 

८-वस्तुअसत्य- जिस घटना से सन्देश 
कुछ न मिलता हो पर जिसका वर्णन असत्य 
हो । जैसे-समाचार ष्टसि ही कोई गलत 
समाचार कहना या इतिहास वगैरह कुछ गलत 
लिख जाना । 

९-उभयअसत्य- वह है. जिसमे घटना 
भी असत्य है और उससे जो कतैब्य की भ्ररणा 
मिलती है या फल मिलता है वह मी असत्य है । 
अन्याय्य-आत्ममरक्षण उभयभसल्य है। दूसरों की 
ठगने आदि के लिये जो झूठ बोला जाता हें वह 
भी उभयअसत्य है । इन नव भेदों से पता छग 
सकता है कि कहाँ कहीं किस क्रिस अथ की 
मुख्यता है और उसका प्रयोग किस प्रकार 
करना चाहिये । 

सत्यवचनों मे पापसत्य हेय है, असत्यवचन में 
दोने हेय है। उपमानक-सत्य का प्रयोग कम 





+ ३३१ पृष्ठ पर नव भेदों के नाम और क्रम 
कुछ गलत छप गये हैं। ठक क्रम के अनुसार-- 
६-फलसत्य आर ८-पापसत्य होना चाहिये | *या-+रक्षक 
अमत्य निकाल देना चाहिये वह फलमत्य के भामिल है| 


से कम करना चाहियें। फछ सत्य श्वन्तव्य हैं, 
बाकी उमयसत्य बहुसत्य॑उपमानसत्य॒वस्तुसल 
उपादिय है । 


इन नव भेदो मे कल्याण का विचार किया 
गया दे पर इस में दृष्टि अमिधा छक्षणा 
और व्यञ्ञना की है | इसलिये अमिधा भदि 
की दृष्टिसे इन नव भेदों के दूसरे नाम इस प्रकार 


॥॥ पक. पे 


होंगे --- 
१-उमयसत्य- सत्यामिधिय-सत्यव्यग्य 
२-बहुसत्य- सत्यलक्ष्य-सलब्यंग्य 
३--उपमानसत्य- अधसत्यलक्ष्य-सत्यव्यग्य 
9--उपमानकसत्य- असत्यलक्ष्य-सत्यव्यंग्य 
७-वस्तुसत्य- सत्याभिषेय-शून्यव्यग्य 
६-फलसत्म- असत्याभिधिय-सत्यव्यंग्य 
७-पापसत्य- सत्यामिधिय-असत्यब्यंग्य 
८-वस्तुअसन्य » असत्यामिधिय-शून्यव्यंग्य 
९ -उमयअसत्य-- असत्याभिषिय-भसत्यव्यंग्य 
इन नामों से अर्थ स्पष्ट हो जाता है । 


वाच्यवाचकक की या शब्द और 
अर की मुख्यता से ये जो नव भेद बतलांये गये 
है उनपर विचार करके मनुष्य को सलब्रत 
पाछना चाहिये | पर यह भूछना न चाहिये 
कि बोलना सिर्फ शब्दों से नहीं होता-हृदय के 
भाव जिस जिस द्वार से वाहर निकलते है उस 
उस हार से भावों का निकालना भाषा ही है। 
इसलिये 'हमने यह कह। और वह कहा श्त्यादि 
कहने से ही अपने भावों का पता दूसरों को 
नहीं। ढगता और न केबल शब्दों से ही दूसरों 
के भाव जाने जा सकते है | हमारा बोलना 
कहें तक सत्य है या दूसरा आदमी कहाँ तक 
सच बोल रहा है-यह जानने के लिये हमें भाषा 
के सभी दवारो से जोंच करना पड़ेगी और जब 


॥॥४ 


खपत 


र 


] सत्यामगृत 





समी द्वारों से एक ही भाव दिखाई देगा तभी 
हमारी सचाई सिद्ध होगी। 


भाषाहार--- भाषा के पाच द्वार हैं- 
१. शब्द, २. स्वर, ३. चेश, 9५. आकृति 
और ७. कृति अर्थात्‌ परिणाम या फल | 


अपने मन के माव शब्द द्वारा तो प्रगट 
किये जाते है परन्तु शब्द का ऊँचा नीचा स्वर, 
शरीर की चेष्ठोएं, मुख की आकृति और उनके 
भावों के प्रददन करने का परिणाम, इससे भी 
मनके भाव मारछम होते हैं । 

१--रब्द से भावप्रकाशन तीन तरह का 
होता है. उच्चरित, लिखित, साकेतित । मुख से 
बोला गया शब्द उच्चरित शब्द है । नागरी फारसी 
आदि लिपियो मे लिखा गया शब्द लिखित शब्द है। 
तार आदि में जो संकेत कर लिये जाते हैं, झड़े 
तथा रगों से संकेत करके जो शब्द समझ लिये 
जाते है वह साकेतित है । मने।भाव समझने के 
डिये उच्चरित शब्द उपयोगी है क्‍थाकि उसक्ष 
स्वर चेष्ठ आकृति का भी पूरा सहयोग मिलता 
है इतना लिखित साकतित आदि में नहां मिल 
पाता है । 

२-स्वस्से भी भावों का पता लगता है और 
इसके द्वारा शब्दों की जॉच की जाती है । “क्या 
कह! की अपेक्षा किस स्वर में कहा, इसका मुल्य 
अधिक होता है । प्रेम के स्वर में कभी कभी 
माताएँ बच्चो का गाछी देकर भी दुलूर्ती है पर 
उन गाडियो मे बच्चे खुश ही होते है । इसलिये 
जहाँ शब्द से कोर बात कही गई ह वहां स्वर 
भी उसके अनुकूल होना चाहिये या कम से कम 
उसके विरुद्ध न होना चाहिये अगर स्वर शब्दों 
के द्वारा प्रगट किये गये भावों के विरुद्ध हो तो 
शब्द.का अच्छा या बुरा अथ नए हो जाता है, 


नमन नमन >रक>-कनन अमजवन-- वजन टन लजीननन+े ऑयनननन-+म- 


जैसा स्वर हो वैसा अर्थ बन जाता है। शब्द से 
सर का मुल्य अधिक है क्योंकि शब्द की अपेक्षा 
मनुष्य स्व॒र॒पर अकुण कम रखता है यारख 
पाता है-इसलिये उसके भीतरी भाव शीत्र प्रकट 
हो जाते है | 

३---कभी कमी मनुष्प शब्द और स्वर 
पर अकुश रखकर अपने मनोमावों से उल्टे भाव 
प्रगट कर जाता है पर उसकी चष्ठाएँ उसके 
असली मावो को प्रगठ कर जाती है | जेंसे कोई 
आदमी बिना किसी उत्तेजना के कह रहा है--- 
में आप प्ष द्वेप नहीं करता, में भा चाहता हूँ; 
पर अपने हाथों की मुद्ठियों इस तरह दबा रहा 
है मानों वह मुट्ठी मे दबाकर पीस डालना चाहता 
है । इस प्रकार उसकी चष्टा उसके मावों को बता 
रही है | एक आदमी निमयता की बाते करता 
है स्वर भी ऐसा ही रखता है पर मांगने की या 
छिपने की चेष्टा करता ह तो यहाँ भी असली 
मनोमाव चेश ही प्रगठ करती है । साधारणत; 
जब्द और स्वर से चेष्टा अलछ्वान है । 


४-शब्द, स्वर, चष्टा-इन तीनो से बलवान 
है मुखाकृति । हम किसी से कहते हैं--बड़ी खुशी 
की बात है आपने भेरे दोप बताये इसके लिये भे 
धन्यवाद देता हूँ । यहां खर कोमल है हाथ जेड़कर 
नम्नरता भी प्रगट की गई है पर नाक की 
सिकुड़न ने, ओठों की विकृत बनावठ ने और 
आखो की उम्रता ने ठीक इससे उल्टा भाव प्रगट 
कर दिया है जिसे प्रगठ करनेवाछा भी ठीक ठीक 
नहीं समझ पाया है। शब्द खर चेष्टा पर अकुश 
रखने की अपेक्षा मुखाकृति पर अकुश रखना 
कठिन है इसल्यि मुखाकृति तीनो से बलवान 
है अधिक प्रामाणिक है । 

७-शब्द, स्वर, चेण्ट और मुखाकृति से बल- 
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बान है कृति या परिणाम । तुमने काई्मी बात कही हो, 
कैसा भी स्वर रहा हो, चेश और मुखाक्ृति भी 
कैसी ही रही हो पर अग्र कृति इनसे उल्टी 
है तो वढी उल्ठा अथ वास्तव मे सच्चा है । एक 
माँ उत्तेजित होकर बेटे का खूब गाली देती है 
कहती है तुझे खाने न दूगी डडा छेकर भगाने 
की या घर से निकालने की चेश् करती है मेँह 
भी क्रोध से तमतमा गया है पर कुछ मिनिटो के 
बाद ही रोटी खिलाने के छिये बेटे को ढूंढती- 
फिरती है और रोटी खिलाती है-तो उसका यह 
काये या परिणाम उसकी चारो भापाओ [ शब्द, 
सखर, चेष्टा, मुखाकृति ] को जीतकर उनपर अग्रा- 
माणिकता की छाप मार जाता है। एक भाई 
बडी नम्नता से पेश आते है, हाथ जोइते है, सेवा 
करने की उत्सुकता दिखाते है पर समथ होने 
पर भी मौके पर काम नहीं आते तो उनकी 
शब्दादि भाषा की अपेक्षा यह परिणाम-भाषा 
अधिक प्रामाणिक है। एकबार एक प्रसिद्ध औमान्‌ 
में मिलने गया, शब्द स्वर चेष्टा और मुख,कृति 
उनने ख़ब आदर व्यक्त किया, बोल-शाम का 
भोजन आपको मेरे यहा करना पड़गा | मैने कहा- 
मुझे तो जाना है | वे बोले-ओई बात नहीं, एक 
ट्रेन पीछे सही, कुछ गत करेंगे। मैं ठीक चार 
बजे आपके स्थान पर मोटर भेज दूगा | 
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में उन्हीकी धर्मशाला मे ठहरा था अनुरोध 
भी उनने जरूरत से ज्यादा किया था, पर चार 
बजे के बदले ६॥| बज गये 5ड के दिन थे इसालिये 


भोजन का समय ही निक्रछू गया पर गाड़ी न 
आई, छाचार होकर सात बजे की गाड़ी से मै 


भूखा ही वहा से रवाना हो गया । 


इस परिणाम-भाषा ने उनकी चारों भाषाओं 
का मूल्य कौड़ी भर न रखा | हो सकता है कि 
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वे भूछ गये हो--सचमुच मूल गये हो [यघ्नपि, 
उनकी अप्रामाणिकता की जैसी ख्याति है उसके 
अनुसार उनके भूलने की बात पर विश्वास करने 
की जरूरत नहीं है ] फिर भी उनके वचन का 
अथ उनके काये से ही निश्चित हुआ | 

शब्द और अथे का कैसा सम्बन्ध है और 
कहा किस शब्द से कैसा अथ समझना चाहिये ? 
दूसरे के सत्यत्रत को हम समझ सके, अपने 
सकत्मब्रत को समझा सके, दूसरे के असत्य के भ्रम में 
न आबि- इसके लिये उपर्युक्त भाषाद्वार तथा 
अभिधा आदि का वर्णन किया गया है । इसके 
बाद संयम की दृष्टि से अर्थात्‌ भगवती अहिंसा 
की दृष्टि से हमे सत्मत्रत पर विचार करना है | 

सत्यत्रत भगवती अहिंसा का अंग है. इस- 
लिये सत्यासत्य का निर्णय हमे लोकहित की दृष्टि 
से करना चाहिये | कैनसा वचन सत्य है और 
कौनसा असत्य है-इसकी कसौदी लोकद्वित अर्थात्‌ 
विश्वकल्याण ही कहा जा सकता है । इसलिये 
कभी कमी असत्य भी सत्य हो जाता है और 
सत्य भी अत्षत्य हो जाता है | जैसे-- हिंसा भी 
अहिंसा है और अहिंसा भी (हिंसा है--इसी 
तरह सत्य असत्य के विषय में भी समझना 
चाहिये | 

इस विपय में भी व्यवहार-पतन्नंक को 
कसौटी बनाना चाहिये । वर्धन रक्षण और विनिमय 
के लिये जो वचन कहे जॉय-वे सत्य है, 
भक्षण तक्षण के लिये जो कहे जॉय-वे असत्य है। 

सत्य और ससत्य के समझने मे सुविधा 
हो इसलिय सत्य और तथ्य का अन्तर ध्यान में 
रखना जरूरी है।जो विश्वह्तित की दृष्टि से 
उचित हो ठांक हो-डसे सत्य कहते है, जो 
घटना या वस्तुस्थिति की इंष्टि से ठीक हो उसे 
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तथ्य कहते है। साधारणतः तथ्य और सत्य 
दोनें। मिंे रहे यही अच्छा है पर अपवाद रूपमे 
कमी तथ्य भी असत्य हो जाता है, कभी अतथ्य 
भी सत्य हो जाता है | 

फिर भी हिंसा जिस प्रकार अनिवाय है 
उस प्रकार अतध्य अनिवार्य नहों है | कुछ कुछ 
प्राणबघ हमारे लिये जैसा अनिवाये है वैसा 
अतथ्य-मापण अनिव्राये नहीं हैं। ग्राणघात 
बिलकुल न हो और हम एकाघ दिन जीवित 
रहें यह असंभव है पर हम मौन रहकर या 
अतध्यभापण किये बिना जीवित रह सकते है । 
इसलियि हिंसामे जैसी क्षन्तव्यता है चैसी अतध्य 
भाषण मे नहीं है । 

फिर भी अतध्यभाषण जीवन भें रहता है 
और बड़े बड़े महात्माओ मे भी रहता है । पर हर 
तरह का अतथ्यभापण पुण्य नहीं कहा जा सकता 
है । इसलिये जैसे प्राणघान का विचार तेरह भेदो में 
किया था उसी तरह विश्वासघात या अतथ्यभापण 
का भी करना चाहिये । उनमे से कौन 
कौनसा अतथ्यमाषण कितना उपयोगी हे या 
क्षन्तव्य है और कौन कौनसा त्यागने योग्य हे 
इसका पता लग जायगा | 

१, साधक अतथ्य--- विनय आदि के 
कारण अपनी झूठी निन्‍दा करना या निस्वाय 
विनय से दूसरे की प्रशसा मे परिभित अतथ्य 
भाषण करना साधक-अतथ्य है | इससे प्रेम 
बढ़ता है, अहकार द्वेष आदि नष्ट होता है। 
इस प्रकार व्यवहार-शुद्धि आत्रीननति होती है 
इसीलिये यह साकघ-अतथ्य है । दुनिया का 
काम ने बिगडे, दूसरो को कष्ट न हों. इसलिये 
अपने ऊपर आंये हुये संकट और वेदनाएँ प्रगट 
न करने के डिये अतथ्य भाषण करना पढ़े 


सत्यामृत 
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यह भी साधक-अतध्य है | 

प्रश्च--आत्मनिन्दा आदि ताधना ही हो ऐसा 
नियम नहीं है। कभी कभी यह इस तरह की 
जाती हैं कि जिससे असंयम ही प्रगठ होता है 
न्यायविचार में वाधा ही पड़ती है ते क्या आत्म- 
निन्‍्दा होने से ही यह सावक-अतथ्य हो जायगा। 


उत्तर--आर्ममनिन्दा आदि के अनेक मतलब 
हो सकते हैं | एक आदमी इसलिये आत्मनिन्‍्दा 
करता है जिपसे मेरा पाप छिपा रहे और जो 
शिक्षा मुझे दी जाने वाछी है-बह न दी जाय 
मेरा पाप सुरक्षित रहे, ऐसा आदमी साधक- 
अतध्यमापी न होगा-बाघक अतथ्यमापी होगा । 
इसी प्रकार अपनी तारीफ कराने के लिये ही जो 
आत्मनिन्‍न्दा आदि करता हो वह भश्षक-अतथ्य- 
भाषी है | पर जो शिष्टाचार के ।छिय या विनय 
के लिये आत्मनिन्दा करता है वह साधक है | 
इस विषय में किसी का आशय समझना कुछ 
कठिन ते है पर बहुत कठिन नहीं है। आशय 
के अनुसार अतध्य-भाषण का भेद समझना चाहिये। 


प्रश्न--बहुत से संत कह गये है कि मुझ 
समान कोई पापी नह हे, में सबसे बडा खल हैँ 
दुष्ट हैँ आदि | ये बाते वे इसलिये कह गेये है 
कि उनने अपने मूनसिक पापों का अनुभव 
किया था - अपनी दुष्टता की समझा था । उनसे 
अपनी समझ से अतध्य भाषण नहीं किया था, 
पर यह भी निश्चित है कि वे दुष्ट पापी आदि 
नहीं थे और सबसे बड़े दुष्ट तो कदापि नहीं ये 
ते उन्हें अतथ्यमापी-साधक कैसे कह सकते है ! 

उत्तर-- वे सात्रक तो है ही और उनके 
उद्गार साधक्रता के ही सूचक है, भले ही वे 
तथ्यरूप हो. या अतध्यरूप । उनके उद्धार 


भगवतों 
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उत्कट आत्मनिरीक्षण के सूचक है। उन जो 
जो अपने मनमे पाप देखा है वह तो मनुप्य 
मात्र में होता है, साधारण जने में उससे बहुत 
अध्विक होता है पर साधारण छोग अज्ञान और 
असयम के कारग उसे पाप ही नहीं समझते, न 
अनुभव करते है, पर सनन्‍त छोग सूक्ष्मदर्शी 
और सेयमी या मोमिन होते है, इसलिये-वे अपने 
सावारण मार्नसक विकारों को भी देखते है 
और उन्हे हृठाने के लिये तड़पते है। यही 
तडपन वे खुदा या ईश्व१ के सामने या दुनियाके सामने 
पेश करते है | पर वास्तव में वे अपने के सब 
से बडा पापी नहीं। समझते हे और समझते भी 
हो ते होति नहीं। है, इसश्यि आक्षश्॒ुद्वि के छिये 
उनका यह. अतथ्यमाषण है-पर साधक 
अतध्यभाषण है | 

साधक-अतथ्य-माषण से मनुष्य असत्य- 
वादी नहीं कहलाता । वाच्यवाचक की दृष्टि से 
यह फल्सत्य भाषा है | 

२ व्धक-अतथ्य-विश्वद्दित या विश्वहित 
के अविरुद्ध परहित करने के लिये जो अतध्य 
भाषण किया जाता है बह वर्धक-अतथ्य है| 
इसका निर्विवाद दश्वन्त देना कठिन है क्योंकि 
एक जगह जो वंधेक है दूसरी जगह वह वर्धक 
नहीं रहता | भतथ्य ,भविश्वास पैद! करके हित 
की अपेक्षा अहित ही अविक कर जाता है । 
फिर भी इसकी उपयोगिता है | जैसे--एक बार की 
घटना है कि एक जैनी भाई देवी के आंगे होने- 
वाली पशुबालि रोकना चाहते थे पर उन्हे विश्वास 
था कि समझाने बुझाने से छोग मानेंगे 
नही इसलिये उनने रात में देवी की मूत्ति छिपा दी 
'और दिन में देवी का भाव खेलने लगे । छोग 
मूत्ति न ठेखकर और उनके शरीर मे देवी को 
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आई हुई जानकर ह्वाथ जोड़कर देवी को शान्त 
करने लछंगे | देवी ने कह्दा-मै जगदम्बा हूँ-जगत 
की अम्बा, समझे ! में मनुष्यो की अम्बा हूँ तो 
पश्ञुओ की भी अम्बा हूँ, पर तुम मेरे ही बेटों 
को मेरे ही सामने काटकर चढ़ाते हो ? तुम्हारे 
बेटों को काटकर अगर कोई तुम्हे चढ़ाये तो तुम्हें 
कैसा छगे * वैसा द्वी मुझे छगता है इसीलिये मै 
इस मन्दिर से चढी गई हूं । 

देवी की बातसे छोग घबराये | उनने कह्य- 
मां, तुम जैसा कहोगी वैसा ही होगा पर तुम 
लौट आओ | 

देवी ने कहा-बस एक शत पर में लोट 
सकती हूं कि कल से तुम छोग यहां पशुबलि 
न किया करो । 

लोगे ने मंज़र किया और पशुबल्ि बन्द हो 
गई । इसमे सन्देह नहीं कि इस प्रकार झूठ बोढने 
से छोगो का धम और पशुओं का सुख बढा, 
परन्तु कभी कमी ऐसे अतध्य हानिकर भी होते 
है | रहस्योद्वाटन होने पर इसकी प्रतिक्रिया भी 
हो सकती है । साथ ही परस्पर मे विश्वास भी 
कम होता है | 

प्रश्ष-- अगर कोई अपराधी प्राणदड या 
अन्य ८ड पानिवाला हो, पर हमारे झूठ बोलने से 
बह वच सकता है। ते। उसे बचाना सुखबर्धक होने 
से वर्षक अतथ्य कहछायगा कि नही : 

उत्तर-- नहीं, क्योकि यह न्यायमक्षक 
होने से अधिक दुःख पैदा करेगा | अपराधी, 
जो अभी गाय सा माद्म होता है संकट टछ जाने 
पर शेर हो जायगा। तुम्हारे सामने बिनीत 
रहने प्र भी वह दूसरों के सामने गर्जेगा कि 
हमने अम्कुक, की हत्या भी की, पर किसींने 
मेरा क्या कर लिया ? कदाचित वह न सी, गर्जे 
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पर हत्या आदि प्राणदड के योग्य अपराध को 
निष्फल देखकर दूसरों के दिल से हत्या का डर 
निकल जायगा | इसलिये दंड व्यवस्था में गड़बड़ी 
पैदा करना व्धकअतथ्य नहीं है । इसेम 
अगर तुम्हारा खार्थ नहीं है तो अविवेकज है, 
अपराधी को बचाने मे अगर तुम्हारा स्वार्थ है 
तो मक्षक या तक्षक है | 


प्रश्च-- मानलो एक अपराध ऐसा है जिसे 
सरकारी कानून अपराध मानता है पर वास्तव में 
वह अपराध नहीं है। सरकार का अन्याय 
रोकने के लिये वह किया गया है तो ऐसे 
अपराधी को छिपाने में वर्धस्अत्तथ्य है या नहीं। 


उत्तर-- सरकारी कानून से मनुष्यता का 
कानून बडा है. इसलिये निस्वार्थ या नि.पक्ष 
रीति से मनुष्यता के कानून की रक्षा के लिये 
सरकारी कानून की कभी अवहेलना करना पड़े 
ते वह उचित है । उस हालत में अतध्य-भापण 
करना पड़े तो वह वर्धकअतथ्य कहलागगा । 
हो, अतथ्य से जो हानि होनी है वह यहाँ भी 
हो सकती है । 

यर्थापि आज मानव समाज इस परिप्थिति मे 
नही है कि वर्वकअतथ्य का बहिष्कार करके भी 
उसके द्वारा होनेवाला वर्धन दूसरे उपाय स कर 
सके फिर भी प्रत्येक मनुप्य का यह कर्तव्य 
होना चाहिये कि इस अतथ्य के बिना वर्बन करने 
की कोशिश वरे । इतने पर भी वर्धन के लिये 
अनिवाय हो उठे तो अतथ्यमापण क्षन्तव्य है | 
हा, यह बात अवश्य है कि जमाना ऐसा आता 
जाता हैं कि इस अतथ्य का उपयोग कम 
ही हो । जैसे झूठे प्रलोभनो से बच्चों को पटने 


हि. 


मे उत्तेजित करना आदि अब कम, पसन्द किया 


2 अे च 


जाता है क्योत्रे इसमे हाने बहुत होती है और 


सत्यामृत 
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कुछ समय बाद झूठे प्रछोभन बेअसर भी हो जाते है। 


अतथ्य किसी भी क्षेत्र मे हो कुछ समय बाद 
वह बेअसर होजाता है या इतना बेअसर होजाता. 
है जितना बेअसर प्राणघात या अर्थधात नहीं 
होता इसल्यि अहिंसा के अपवादों की अपेक्षा 
तभ्य के अपवादों का उपयोग कम ही करना चाहिये। 

३ न्‍्यायरक्षक-अतथ्य-न्यायकी रक्षा के 
लिये, अत्याचार से बचने बचाने के लिये जो 
अतथ्य भापग किया जाता हे. वह न्यायरक्षक- 
अतध्य है । अतथ्य की खदबियों तो इसमें भी है 
इसलिये जहा तक बने इसका भी प्रयोग कम करना 
चाहिये, पर ऐसे प्रसग आ सकते है जब ' हमे 
न्यायरक्षक अतथ्य बोलना पडता है। इसके लिये 
एकाध उदाहरण देना उपयोगी होगा । 

एक सती के पीछे गुंडे पड़े हैं और वह 
ऐसी जगह छिप गई है या ऐसे रास्ते चडी गई है 
जिसका हमे पता है । गुंडे हमे पूछते हैं तो 
उस समय हमारा कर्तव्य तो यह है कि द्वम झूठ 
न बोलकर अहिंसा से या हिंसा से उन ग़ुडों 
को रोक लें | पर मानलछो अपनी अशाक्ति या विप- 
रीत परिश्थिति के ' कारण हम उन्हे नहीं रोक 
सकते, उनको भुछाने के सिश्राय दूसरा कोई मार्ग 
उस नायैकी रक्षा, का नही। हैं तो उसकी रक्षा के 
पढ़िये हम झूठ भी बोल, सकते है--यह। न्यायरक्षक 
'अतथ्य होगा | 604 

प्रश्ष-अगर हम मौन रह या ऐसा गडबड 
उत्तर दे कि शब्दे। से 'झठ बेलना न कहव पर 
उनको कुछ समझ मे न आत्रे, तो केसा * 

उत्तर--अतथ्यमाषण की अपेक्षा यह भागे 
कछ अच्छा है। पर देखना यह चाहिये कि मौन 


: रहने से गंडे कुछ समर्झ तो नहीं जति ? कभी 


कमी मौन भी भाषा का काम कर जाता हैं | 


भगवती के अंग 
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प्रश्ष--इस मांग को कुछ अच्छा क्यों कहना 
चाहिये ! छछ से मौन रखना या गठड़बड़ बोलना 
भी तो अतथ्य भाषण हुआ | न्‍ 

उतच्र-- कुछ छल तो अवश्य हुआ पर 
निद्ाथता होने से और नींतिरक्षण के लिये होने 
से यह पापछछ न हुआ । साथ ही प्रगठ रूप 
झूठ बोलने से इसमें इतना छाम अबश्य है कि 
अमुक आदमी मुंह से झूठ नहीं बोलता इसलिये 
मुँह के शब्दा की या साफ शब्दों की कीमत 
बढ जाती है इसलिये उतने अशो मे विश्वासवात 
भी कम होता है । 

अ्ष-- डॉकुओं से अपने धनकी रक्षा 
करने में झूठ बोला जाय तो कैसा ? सती की रक्षा 
के समान इसमे निस्त्रार्थता नहीं हैं ! 

उत्तर-- निखाथंता नहीं है पर अन्याय का 
विरेध अबर्य है क्येरि डॉकुओं का काम 
अन्यायपूर्णः है. इसलिये डॉकुओ से असत्य 
बोला जाय ते। यह. न्यायरक्षकअतथ्य होने से 
क्षन्तव्य होगा । पर इसमे भी कोई सन्देह नहीं 
फेि यह सतीलरक्षण आदि परोपकारमय 
अतध्य-माषण के बराबर क्षन्तव्य नहीं है. क्योकि 
इसमें मुख्यता स्वार्थ की है । आदर्श ते यहा भी 
तथध्यमाषण ही है, पर परोष्थिति अनुकूल न 
हो तो अतधथ्य-भाषण किया जा सकता है वह 
क्ष्तन्य होगा । 

४ सहज- सहज हिंसा की तरह सहज 
अतध्य भाषण नहीं हाता । हिंसा तो बिना 
प्रयत्ष के भी हो जाती हैं पर अतथ्य भाषण 
इस प्रकार बिना प्रयत्त के नहीं होता | बिना 

त्ञन॒ के अगर कभी आवान निकाछी भी जाय 
तो उसका सम्बन्ध--विश्वासधात से नहीं होता 
व्सल्ियि उसे. अनध्य-भाषण नहीं कह सकृते। 


७५ भाग्यज - जिस प्रकार भाग्य से प्राण- 
घात बतलाया गया अधधात बतलछाया गया, उस 
प्रकार विश्वासघात नहीं होता। फिर भी प्राकृतिक 
कारणो से कुछ का कुछ सुनाई दिया जाय या 
गोत्रस्खलन हो जाय ( कुछ से कुछ निकल जाय ) 
तो इसे भाग्यन अतध्यभापण कह सकते है इस 
में किसी का दोप नहीं है । 


६ अ्रमज-विस्मरण से या और किसी कारण 
से श्रम हो जाय और उस श्रम से अतध्य भाषण 
हो जाय तो यह भ्रमज है | इसमें मी बोलनेवाला 
अपराधी नहीं कहा जा सकता | हां, श्रम न हो 
और उसे श्रम कहा जाय और अपने अतथ्य 
भाषण को श्रमज कहकर पापफलछ से बचा 
जाय तो यह तक्षक होगा | यह पूरा पाप है | इसी 
प्रकार कपायबिग के कारण श्रम हो जाय तो 
भी पाप है । जैसे-एक आदमी हमारा शत्रु है 
हमोरे मत में उससे घृणा द्वेप आदि है, ,उसने 
कोश ब'त सहज भाव से कहीं पर हम उसका 
सहज अथ नही लगाते, ऐसा अर्थ लगांत है जिससे 
उसकी निंदा हो, और उस भाव का प्रकाशन 
करते हैं तो यह श्रमज अतध्यमाषण न होगा 
तक्षक अतथ्यमाषण होगा । ' 

जैसे एक सयुक्त कुठुम्ब में कुछ चीज खांन 
के लिये आई, कुदुम्त्र का कोई आदमी वह चीज 
ढेने लगा, कुटुम्ब के मुखिया ने उससे कहा थोड़ी 
थोडी चीज दूसरों को देना है इसड़िये कछ 
बची रहने देना । यह सुचना इसडछिये थी ।क्ति 
लेनबाछ। मयादित उपयोग करे, पर कठम्ब के 
मुखिया से था उसे द्वेप, इसलिये उसने ऐसा अर 
छगाया के ये हम कुछ उत्तर हां नहा देना चाहत, 
पद पद पर अपमान करना चाहते हैं। ट्सडियि 
उस बदनाम करने के दिये वह उस तरह चिछ/वा 
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जिससे मेहमान सुन सके कि मुझे क्या जरूरत 
है मै तो भेहमानो के लिये ले जाता हूँ उनका 
सन्‍्मान करने में भी आपकी बुरा लगता है तो 
जाने दीजिय, यह पडी है, अथवा इस तरह 
चिल्लाया कि मुझे क्या करना है मैं तो अमुक्क 
बीमार को यह चीज दे रहा हूँ, में तो इसीसे भर 
पेट रोटी भी नहीं खाता भूखा रहता हूँ । उसके 
चिछाने से मेहमान तथा अन्य रोगी आदि ने 
मुखिया को मनही मन बुरा समझ लिया, निन्‍्दा 
की, कदाचित्‌ द्वेष भी पैदा हो गया | 


देखने में यह श्रमज अतथ्य भाषण हुआ हें 
क्योकि चिह्लानेवाले ने भ्रम से कुछ का कुछ 
समझ लिया है पर वास्तव मे यह भ्रमज नहीं है। 
अश्रमज तो वहों कहा जायगा जह्य इन्द्रिय या बुद्धि 
या ज्ञान संस्कार के कारण कोई श्रम होगा, कपाय 
के कारण जो भ्रम होता है. वह तक्षक अतध्य 
भाषण है । इसमें जो उम्र कपाय भाव हे इसका 
जो बाहिरी जगत पर परिणाम होता है, एक 
मनुष्य की सरलता का जिस निदेयता से उपयोग 
किया जाता हैं उसकी देखते हुए यह बहुत ही 
तीत्र अतथ्यमाषण है इसलिये उम्र पाप है । इस- 
लिये श्रमण अतथ्य भाषण का विचार बौद्धिक 
कारणो को देखकर करना चाहिये द्वेपांढि वृत्तियो 
से पैदा होनेवाछा अ्रम, श्रम नहीं है तक्षण आदि 


ञ्े 


है । 

७ आरम्मज-अतथ्य--व्यापार आइ़ि मे 
जो अतथ्यमापण जरूरीसा हो जाता है और 
जिसमे किसी को ठगने की इत्ति नहीं रहती सिफ 
उचित छाम लेने और उचित रहस्य छिपोन की 
'बृत्ति रहती है वह आरम्मज-अतथ्य है । जैसे- 
किसी आहक को एक रुपये मे सौदा देना है पर 
'हंम एक रुपया कहेंगे तो वह बारह आना कहेगा 
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और फिर चौदद आने में सौदा हो सकेगा, पर 
उतने में तो सौदा किया नहीं जा सकता इसलिये 
हमने अगरह आना दाम बताया, उसने चोदह 
आना कहा अन्त में कुछ हम घंटे कुछ वह बढ़ा, 
एक रुपया मे सौदा जम गया | यद्द _अतध्य 


मापण आरम्भन हैं | जरूरी तो यही है कि 


' दूकानदार एक बात की दूकान बनाले पर कभी 


कभी ऐस। होता है कि एक कत की दूकान चढ 
नहीं पाती | एक बात की दृकान में न ज्यादा न 
कम, ऐसा नियत मुनाफा खखा जा सकता है पर 
जब दूकानदारों भे अतियोगिता होती है तो वे के।३ 
चीज नियत मुनाफे से कम मुनाफा लेकर या मुनाफा 
न लेकर बेचते है और दूसरी चीजमे अधिक मुनाफा 
ले छेते हैं, इस प्रकार ओेटल बरात्रर कर छेते हैं पर 
इसमे एक बातवाला दूकानदार मारा जाता है 
इसलिये कुछ दिन बाद वह भी अनेक बात मे 
सौदा करने लगता है | हैं, दृकान अस,धारण 
हो या दूकानदार मे बहुत दिनो तक धाठय सहंने 
की ताकत हो तो एकबात की दूकान जमजाती 
है, अथवा किसी जगह व्यापारिया में अतियोगिता 
नहीं। होती तो वहाँ मी एकत्रात को दूकान 
सहज ही मे जम सकती है | पर” इन कठिनाइयों 
को कोई हल न कर सके' और अंनेक बात मे 
सौदा पक्का ' करे तो “यह ' आरम्भज' अतथध्य 
कहलायगा | '' 

पर मानछे। ऐसा आहक अपनी दृकान 
पर आया जो आपसे सावारण ग्राहक की तरह 
बार बार भाव न करेगा, आप जो कहेंगे बही 
मान लेगा तो उसको . साधारण आ्राहक की तरह 
भाव बताना और सावारण ग्राहक ?से अधिक 
मुनाफा छेफर सौढा देना भक्षकअतथ्य है 
बल्कि अमुक अभ मे चोरी है। ऐसे “विश्वस्त 
ग्राहकों से एकबात की ' दूकान की तरह साधारण 
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मुनाफा ही लेना चाहिये। बेल्कि अगर ज्यादा 
दाम बोछा गया हो तो उसके दाम घापिस करना 
चाहिये या कम लेना चाहिये । 

इसी तरह जब कोई हमेस यह कहे कि अम्ुक 
चीज पर इतने प्रतिशत मुनाफा लेकर आप चीज दे 
और आप उस प्रतिशत मुनाफे को मजूर कर लें तब 
फिर झूठ बोलकर उसे ठगना न चाहिये अन्यथा यह 
भक्षकअतध्य हो जायगा, आरम्मज-अतध्य न रहेगा । 

अ्शक्ष-- बहुत से मनुष्य बिना किसी देप 
के छोटी छोटी बातो मे झूठ बोला करते हैं वे 
पन्द्रह मिनट वी कह जोंयंगे और एक घंटे में आयेंगे 


अमुक समय पर आने को कह जेयेंगे और 


० जे 


घंटे भर वाद आयो--इसतपे बहुत हानि होती ७ । 
यह है तो आरम्मज, पर, आरगभमज के समान 
जरूरी नहीं माद्धम होता । 

उत्तर-- यह आरम्मज नहीं, प्रमाढज है | 
अ रमभज को क्षन्तव्य मानना चाहिये, पर इस 
प्रमादज को कअन्तव्य मानना पडता है। वास्तव 
में यह अपराध है | समय की पान्न्दी का हर- 
एक आदमी के खयाऊक रखना चाहिये । को 
आकस्मिक सकट आ जाय या बहुत जरूरी काम 
आ जाय और सभ्य की पाबन्दी न हो संके तो 
बात दूसरी है पर उसके लिये कारण बनाकर 
अपनी आलाचना अकय करना चाहिये और 
कारण के महत्व के अनुसार पश्चात्ताप भी 
प्रगट करना चाहिये ।'हमने अमुक समय दिया 
है इसका खयाल रखना चाहिय ओर उसके 
पालन की चिन्ता करते रहना चाहिये, थोडा 
बहुत त्रास सहकर भी उसका पाछन करना चाहिये | 
छापवीही या प्रमाद॒ बिलकुल न हो, कोशिश 
पूरी हो, फिर भी अगर समय को पाबन्दी न हो 
सके तो यह आरम्मज-अतथ्य होगा । अगर 
टीक कारण न हो तो प्रमादज होंगा। 
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८ रसंवरंक्षक-अतथ्य- कोई ' आदमी 
अपने की घोका देना चाहेता हो और उसके 
धोखे से बचने के लिये-हमे अतथ्य बोलना पड़े 
ते यह खंरक्षके-अतंथ्य होगा | पर यह 'स्वरक्षक 
न्यायके विरुद्ध न होना चाहिये | एक 'तरह से 
यह न्योयरक्षक-अतथ्य का अंश है, पर न्यायर- 
क्षक में स्वाथंका विचार गैण है कदाचित्‌ नहीं। 
है जबकि इसेम स्वार्थ का विचार है । न्याय- 
रक्षक भे न्याय के ढिये ग्रवृत्ति है स्वरक्षक मे 
साय के लिये प्रवृत्ति है | न्यायरक्षक का स्थान 
इ्ससे ऊँचा है | 

अपना रहस्य छिपाने के 
जो अतथ्य-मांपण करना पडता है वहां भी 
स्वारक्षकअतथ्य है | वह न्यायरक्षक के लियें 
भले ही न हो पर न्याय के विरुद्ध नं'हो । 

जहाँ तक हो सके स्वरक्षकअतध्य से भी 
बचना चाहिये, धोखबाजेके भी तथ्य से जीतना 
चाहिये | अठथ्य से अतध्य की जीतना क्षन्तब्य 
तो है पर अतथ्य से जो अविश्वसनीयता जाती 
है उससे हानि होती ही है । 

९ प्रमादज-अतथ्यं-छापवाह्यी से जो 
मनुष्य असत्य बोलता है वह प्रमादज असत्य है । 
समय की पाबन्दी न करना आदि-इस असत्य 
से व्यावहारिक जीवन में सबके। बहुत अम्ुविधा 
झेलना पडती है' इसलियि इस अतथ्य का भी ह्याग 
करना चाहिये | | 

१० अविवेकज अतथ्य -अन्धश्रद्धा अबि- 
चारकता ' भादि के कारण मनुष्य जो झरठ बोल्ता 
है. वह अविवेकज-अतथ्य है | 

११ बाधक-अतंथ्य-ऐसा अतथ्य जो साधक 
सा माद्म हो, पर बोछा गया हो न्याय मे बाधा 
डालने के लिये, वह बावक-अतध्य है । इसका 


हिये कमी कमी 


(] 
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सतल्यामत 








ह्न्ः 


विवेचन साधक-अतथ्य के विवेचन में किया गया 
है | यह अतध्य गहरा पाप है । 

१२ तक्षक अतथ्य-ऐसा झूठ बोलना 
जिससे दूसरों के दिल को चोट पहुँचती हो, उसकी 
झूठी निन्‍्दा होती हो, पर अपना कोई सवा सिद्ध न 
होता हो। अपना कोई छाम है। या न हो पर बहुत से 
आदमियों को ईप्यी अहकार आदि के कारण इसमे 
खूब मजा आता है कि दूसेर की झूठी निन्‍दा की 
जाय, दूसरे क दिल को झूठी वात कहकर चोट 
पहुँचाई जाय आदि । यह अतथ्य पूरा पाप है | 

१३ भक्षक अतध्य - स्वाथवश झठ बेना, 
इन अतथ्यमेदों का अच्छावुरापन प्राणघात के 
समान है. । उसपर विचार करके अतथध्य वा 
त्याग कश्ना चाहिये । 


इन भेदों के विवेचन से इतना पता छग 
जाता है कि अतध्य वचन छोड़ने योग्य होने पर 
भी कोई कोई अतथ्य वचन अच्छे हैं । इसलिये 
साधारणतः तथ्य और सत्य का साहचर्य होने पर 
भी कभी कमी और कही कहीं अतथ्य भी सत्य 
हो जाता है । इसी प्रकार यह भी खयाल में 
रखना चाहिये कि कहीं कहीं और कभी कभी 
तथ्य भी असत्य हो जाता है । 

यहाँ तथ्य-भाषण के कुछ भेद कर दिये 
जाते है जिससे तथ्य की सत्यासत्यता जानने 
और व्यवहार करने में सुभीता हो | 

१-शुद्ध, २-शेवक, ३-प्रमादज, 
स्थिक, ५-निन्दक, ६-पापेत्तिक । 

१ शुद्ध तथ्य-जिसमे भलाई-वुराई का विशेष 
विचार नहीं है, तथ्य को अधिक से अधिक हित- 
कारी मानकर कह दिया जाता है, बोलचाल मे 
साधारण छोग जिसे मुख्य रूपमे सत्य मानते हे वह 
जुद्ध तथ्य है। इसे विश्वासवर्बक भी कह सकते है। 


8-शह- 
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इससे प्रेम और आत्मीयता बढती है | इतिहास विज्ञान 
आदि में इसी की अधिक से अधिक आवश्यकता है| 

२ शोधक तथ्य-दूसेर व्यक्ति के या समाज 
के दोप इस मतल्व से कहना कि ये दूर है। जॉय, 
निन्दा का भाव मनमें न हो, सुधार का भांव मन 
हो तो यह ओोधकतथ्य है | समाज सुधारक शृदि 
बा यह शोवक-तथ्य बहुत कहना पडता हे | 
इसी आशय से पिता पुन्रके, गुरु शिष्यक्े दोप 
बताता है, शावकऋ तथ्य अप्रिय तो हो लाता हू पर 
उसके मृद् मे सदूभावना ओर हितेपिता रहती है । 

प्रक्ष-अगर को£ मनप्य बदमाश हैं, धत हे, 
समाज कं। ठगता है, अबबा अपनी अज्ञानता या 
नासमझी के कारण समाज को कुराह में छे जाता 


है या समाज वी हानि करता है तो उसके कार्यो 


की निन्‍्दा करना पटती है या विशेव करना 
पडता है, विशेत्र मे उस व्योक्ति क सुधार को 
भावना गौण हो ज!ती है पर समाज के रक्षण या 
सुवार की भावना रहती ह ते। इस क्या कहा जाय 

उत्तर- इसे भावक-तंथ्य कहना चाहिये 
क्योंकि इसमे अगर व्यक्ति की निन्‍्दा भी है 
ते समाज के हित के छिये है । हा, व्यक्ति 
की निन्‍्दा करने के छिये समाजहित की 
दुह्हाई दी जाती हो, समाजहित का बहाना 
बनाया जाता हो ते यह निन्दक-तथ्य होगा | 
अगर निन्दा झूठी हुईं तब तो यह तथ्य ही 
न कहलाया यह तो तक्षक या मक्षक अतध्य 
बन गया । शोघक्रतथ्य तभी होगा जब अपनी 
बात ईमानदारी से ज्यों की वो कही जायगी, 
एक तरह की निष्पक्षता होगी, व्यक्तिगत विगेष 
होगा पर निन्दा प्ठी न होगी, एक व्यक्ति का 
विरोव बहुत से व्यक्तियों के अहित का दूर 
करनेबाल। होगा | 
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हों, एक बातका और भी खयाल रखना 
चाहिये कि जब हम समार्जहित की शुद्ध दृष्टि 
से किसी व्याक्ति का व्गिध भी करे तो यह 
देख ले कक विरोधी की भूल नासमझी के कारण 
हुई है. या स्वार्थ लोलुपता आदि असयम के 
कारण | अगर नासमझी से हुई हो तत्र हमे 
उसके व्यक्तित्व के। पूष्ते तरह सुरक्षित रखना 
चाहिये और इस बात की पूरी कं।शिश करना 
चाहिये के विरोध के कारण उसके उचित 
सनन्‍्मान या उचित साय को धक्का न छंगे | पर 
अगर यह माद्म हो के बिरोधी व्याक्ति सवा के 
कारण समाज को कुराह् पर ले जा रहा है तो 
उसके व्यक्तित आदि के तविपय में उदासीन 
रहकर या व्यक्तित आदि की पवीह किये बिना 
उसके मत का ईमानदारी और निःपक्षता से 
बिरीेंव करना चाहिये | यह शोधकतध्य 
दाहछायगा | 

३ प्रमादज तथ्य-- किसी बात को ज्यों 
का त्यों तो कहना, पर कहने की उपयोगिता 
का विचार न रखना प्रमादजतथ्य है| कहा 
जाता है कि किसी किसी के पेट में बात नहीं 
पचती, वह बिना स्वाय के या द्वेष के इधर की 
बात उघर या उधर की बात इधर कह देता है | 
उसमे द्वेप नहीं होता कि जिससे उसे चुगल- 
खोर या निनन्‍्दक कहा जा सके, उसमें सिर्फ 
एक तरद्द का अविवेक या लापवाही होती है | 
पर यह छापर्वाही होती है बहुत भयकर, कभी 
कभी इससे बडे बडे अनथ हो जाते है। 
इसलिये बात को पचाने वो अधिक से अधिक 
शाक्ते हमरे भीतर होना चाहिये | अगर कमी 
कही ऐसी बात का जिकर करना भी होतो 
इन तीन बातो का विचार कर छेना चाहिये । 
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क-- जिम्मेदारी, ख- हिताहित, .ग--बात 
का पूरापन । 

क- किसी बात को कहने की जिम्मेदारी 
हमारे ऊपर फितनी है--इसका खयाल रक्‍्खे | " 

जिम्मेदारी या उत्तरदायित्व भी दो तरह 
का होता है एक तो नियोजित दूसरा सहज । 
नियोजित उत्तरदायित्व ,तो वह है जिसमे हम 
किसी समाचार की कहने के लिये नियुक्त किये 
जाते है या हो जाते है। गुप्तचर, समाचार-पत्र 
के सच्चालक, निरीक्षक ( इन्सपेक्टर ) आदि इसी 
तरह के उत्तरदायी है। सहज उत्तरदायित्व 
यह है कि जिससे हम प्रेम, अनुराग या मोह के 
वश में होकर बिना किसी, प्रेरणा के इधर का 
समाचार उधर कह देते है | 


सहज उत्तरदायित्व में जो प्रेम, अनुराग 
या मोह रहता हे वह तीन तरह का होता है-- 
१--उमयप्रेम, २--मुल्प्रेम और ३-पात्रओ्रेम '। 
जिसका समाचार कहा जाता है वह मूल है, 
जिसके समाचार कहा जाता है वह पात्र है | 


उभयग्रेम से हम ऐसा ही समःचार इधर से उधर 
कहते है जिससे हम दोनो की भलाई समझते 
है, इस बात का खयाल रखते है कि दोनो मे से 
किसी को बुरा न छंगे किसी का भी अपग्रिय 
काम न हो, दोनो को ग्रसनता हो | 


मूलप्रेम ते हम ऐसा ही समाचार कहते है 
जिससे मूछ का हित समझते है, समाचार कहने 
से मूछ का प्रसचता होगी ऐसा खयाल करते है। 
जैसे उसने कोई तारीफ काम किया हो उसमे 
कोई गुण हो तो उसका प्रचार करना थआहि। 
इसमे पात्र की अपेक्षा मूल से प्रेम अधिक 
होता है । 
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पात्र-पेम से हम ऐसा. समाचार कहते हैं 
जो पात्र की प्रिय या आवश्यक माद्म होता है, 
मल को प्रिय होगा या न होगा इसका विचार 
नहीं करते, इसमे मल की अपेक्षा पात्र से प्रेम 
अधिक होता है । 

सहज उत्तरदायित्व मे जहाँ तक उमभयप्रेमी 
बना जाय वहों तक अच्छा है। इस प्रकार तथ्य बोलने 
में पहिडी विचारणीय बात उत्तरदायित्व की है | 

ख- दूसरी बात हिताहित की है । ऐसी 
ही बात इधर से उधर कहो जिससे दुनिया को 
कुछ छाम पहुँचता हो या हानि वी अपेक्षा 
छाभ अधिक होता हो । 

ग- तीसरी बात है--बात का पूरापन। 
अधूरा तथ्य. कमी कभी झूठ से भी भयकर होता 
है इसलियि जो बात कहो वह ऐसी कहो जिससे 
उसके जरूरी जरूरी सभी पहल ग्रगठ हो 
जॉय | सुननेवाले का कोई श्रम पैदा न हों 
जाय । जैसे मानलो मैने किसी. आदमी के विषय 
में कहा- |मि उसकी यहाँ जरूरत नहीं है क्यों 
कि यहाँ तो किसी तरह काम चढता ही है पर 
अमुक जगह बहुत जरूरत है इसलिये उसके 
वहाँ ही रहना चाहिये | तुमने उस आदमी से 
जाकर कह दिया किवे (मै) कहते थे कि 
तम्हारी (उसकी ) वहाँ जरूरत नहां। है । पूरी 
बात न कही कि--क्यों जरूरत नहीं हैं ? उसने 
समझा कि मुझे नाछायक समझा जा रहा हे । 
इससे उसके मन मे क्षोम हुआ, वैर बढा आदि | यह 
बात के अधुरेपन का फलछ था। बात के अधूरेपन 
से कभी कमी बडे बडे अनथ हो जाया करते हैं। 


इन तीनो बातो का विचार करके इचर 
उधर समाचार ले जाना या पहुँचाना चाहिये अन्यथा 


चुप रहना चाहिये, बात को पचाने को आढठत 


सत्यागृव 


आजा भा पाप भा 


डालना चाहिये, नहीं तो यह ग्रमादज तथ्य 


होगा जो कि बहुत हानिकर है | 


४ राहस्यिक तथ्य- किसी के न्यायोवित 
गुप्त रहस्य के जानबूझकर प्रगठ करना राहस्थिक- 
तथ्य है जोकि अनुचित ह इसलिये अस्त्य है | 
प्रमादज-तथ्य में भी रहृत्य की बात ग्रगठ हो 
जाती है पर उसमें प्रमाद या छापर्ताही की 
मुख्यता है । राहस्यिक भे ढ्रेप या कपाय की 
मुख्यता है । 

प्रश्न- अगर दुराचारियों के दूराचार का 
भडाफोड न किया जाय तो जगत में पाप का 
ताडव होने छगे पर राहस्िक्र अतथ्य क। आप 
असल्य या अनुचित कहते है, तत्र दुाचारियों से 
समाज को रक्षा केसे की जाय * 

उत्तर- न्यायोचित रहस्य के अगट करने 
की मनाई है जो गुप्त रहस्य अनुचित हैं, जिसके 
अप्रगट रहने में जगत की हानि अथवा अन्यपष्य 
या पाप के फैछने को आशक्रा है या उसो के 
पतन की आशका हे-वह रहस्य प्रगठ किण जा 
सकता है । अगर कोई डॉकुओ का दल कही 
आक्रमण करने की तैयार कर रहा ६ और हमे 
इस बात का पता है तो वह रहस्य प्रगठ कर देना 
और डॉकुओ को असफल बना दना उचित है। 
कोई आदभी जाली सिक्के या नोंठ बनाकर जन्नता 
को परेशान करता है. तो उसका रहस्य प्रगट 
कर देना भी उचित है। कोई आदमी चुपचाप 
आत्महत्या की या परहत्या की चोरी करने-की 
या व्यमिचार करने की तैयारी कर रहा है तो 
उसका वह रहस्य खोछ देना और उसके पाप 
को विफल बना देना उचित हे। इस प्रकार 
जगत्कल्याण की इश्सि रहस्य खोला जा 
सकता है । 


भगवती के अंग 
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: प्रश्न-इस देश में ऐसे भी साधु हुए हैं. जो 
पपियों के रहस्य के विपय में भी मौन रखते थे 
बिलकुछ वीतराग थे, उनका कार्य हितकर था या 
अहितकर ! 

उत्तर--जो छोग भगवती की विशेष साधना 
करते है या जिनकी सेवाएं विशेष क्षेत्र भे होने 
के कारण परिमित हैं या जिनके सिर पर कोई 
एक जिम्मेदारी ऐसी है कि अगर वे साधारण माग 
से चले तो वे अपनी जिम्मेदारी पूरी न कर सकेंगे, 
उनको अपना जीवन विशेष रूप॑मे मयोदित बनाना 
पडता है | अगर डाकू भी उनके ऊपर विश्वास 
कर सक्ते कि ये हमारा भी रहस्य दुनिया मे प्रगठ 
न करेगे तो डाकुओ के मन में यह श्रद्धा किसी 
दिन उन मुनियों के द्वारा डाकुओं का बल्याण 
करा सकती है । इसलिये वीतरागता का वह रूए 
भी किसी किसी के लिये कभी कमी उपयोगी हो 
सकता है । पर यहा तो रहस्य प्रगट न करने 
वालो का विचार नहीं करना है किन्तु रहस्य 
प्रगट करनेवाले! का यह विचार करना है 
कि काई आदमी निस्राथ भाव से या 
न्याय को रक्षा के लिये किसी का रहस्य प्रगट 
कर दे तो वह कैसा है | जो भगवती की 
विशेष साधना के लिये पापियों का भी रहस्य 
प्रगठ नही करते उनका ।चेचार साधना के अनुसार 
किया जाना चाहिये। राहस्पिक तथ्य के विषय में 
तो यह समझना चाहिये कि परिस्थिति आदि के अनु- 
सार पापियो का रहस्य प्रगट न करना क्षन्तन्य हो 
सकता है | 

निन्‍्दक तथ्य---बात मे सचा$ हो पर उसके 
कहने का मतऱूब न तो सचा३ हो, न विश्व- 
कल्याण हो, किन्तु दूसरे को नीचा दिखाना, 
एक ढग से अपने घमंड की पूजा करना हो वह 
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निन्दक तथ्य है । 

बहुत से छोग अपनी निन्‍्दकता छिपाने के 
लिये कहने लगते है--हम किसी की जपद्सी 
नही करते साफ बात कहते है किसी की बुरा लगे 
तो भले ही छंगे आदि | पर ऐसे छोगो को याद 
रखना चाहिये कि स्पष्टवादिता का चापढसी से 
विगेध है इसका अथे निन्दकता से सहयोग नहीं 
है । स्पष्वादी होने के लिये इस वात का विचार 
जरूरी है कि तुम्हारा वक्तव्य जनहित के लिये 
जरूरी हो या उस आदमी के हित के छिये जरूरी 
हो जिसके विपय में तुम स्पष्टवादी बने हो। 
अपना बच्प्पन बघारने के लिये और इसके लिये 
दूसरो के मामूली दोषो को बढा बढा कर कहने 
के लिये न हो | 

किसी व्यक्ति के या समाज के सुधार के 
लिये जो आलोचनां की जाती है वह निन्दक नहीं 
शोधक तथ्य है । शोघक तथ्य सत्य है 
निन्दक तथ्य असत्य है । 

पापात्तेजक तथ्य-ऐसी बात कइना जो 
घटना की दृष्टि से तो सच माद्म होती हो पर 
उसका परिणाम सच अथत्‌ कल्याणकारी न हो 
जैसे-चोरी जवा आदि से कोई आदमी धनी बन 
गया तो इसका इस ढंग से उल्लेख करना कि वह 
अनुकरणीय माद्म हो तो यह बात पापोत्तेजक 
तथ्य हैं इससे पाप को उत्तेजना मिलती है | 

ग्रश्न--जगत में अगर पाप अच्छा फछ 
देकर सफल होता है तो उसका उल्लेख न करने 
से कैसे चलेगा £ हमारे आँख बन्द कर लेने से 
जैसे दुनिया मिट नहीं जाती उस्ी प्रकार पाप की 
सफलता का उल्लेख न करने से पाप की सफलता 
मिट न जायगी । पाप इस प्रकार सफल क्या होता 
है इसका पता लगाने के लिये कम से कम पाप 
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की सफढता का उल्लेख जरूरी है । 


उत्तर-पाप की वह सफलता क्यो होती है 
और उसे कैसे रोका जा सकता है इत्यादि विचार 
के लिये पाप की सफलता सूचक घटनाओ का 
उल्लेख पापोत्तेजक तथ्य नही है क्योंकि इससे 
पाप को उत्तेजना नहीं मिलती । इसमे तो पाप 
की उस सफलता को रोकने के छिये उनका 
उपाय ढूँढ़ने के लिये इशास किया जाता है । 

प्रश्ष-घटना का परिणाम कुछ भी हो पर 
समाचार पत्र आदि का काम है कि वे घटना को 
ज्यों का त्यो प्रकाश में छाये [| हो सकता है. कि 
जिससे हम बुरा परिणाम समझते ढो उससे अच्छा 
परिणाम निकले | 

उत्तर-समाचार पन्ने का सम्बन्ध जहा तक 
समाचारों से है वहा तक उन्हें शुद्ध तथ्य ही 
प्रगट करना चाहिये | जब वे उपदेशक के रूप 
भें काम करे तब उन्हें खयार रखना चाहिये कि 
उनका तथ्य शोधक हो पापेत्तेजक तथ्य नहीं । 

ग्रश्ष-बहुत से विद्वानों का मत है कि कछा 
कला के लिये है। इसलिये वे अपने कथा साहित्य भ 
परिणाम पर विचार नहीं करत वस्तुस्थिति पर 
विचार करते हैं | उनका कहना है कि दुनिया 
में सत्य की ही विजय नहीं होती असत्य की भी 
होती है तब हम वास्तविकता के विषय मे उपेक्षा 
क्यो करे जौर एक निश्चित लकीर पर ही चछ 
कर पाठको की उत्सुकता पहिले नष्ट करके मजा 
किरकिरा क्‍यों करदें * हम सत्यासत्य की पवोह 
किये बिना कला की ही उपासना क्यो न करे ? 

उत्तर-सत्य पर जगत स्थिर है इसलिये कला 
को स्थिर रहने के लिये सत्य के यहा स्थान न 
होगा ऐसी बात नहीं है । कल को वास्तविऊता 
के विरुद्ध जने की कोई जरूरत नहीं है, जाना 
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भी न चाहिये | वार्स्तविकता सुखान्त ही नहीं है 
दु'खान्त भी है । इसलिये कलाकार को सुखान्त 
की तरह दुःखान्त का भी चित्रण करना चाहिये | 
पर छुखान्त हो या दुःखान्त दोनो में ही सत्य रह 
सकता है रहता है | पुण्य का फल सुख और पाप 
का फल दुःख, दोनो में सन्‍य है । कलाकार पाप 
था पुण्य किसी की भी नायक बनाकर दुःखान्त 
या सुखान्त कथा लिख सकता है । दोनो मे कछा 
के लिये स्थान है दोनो मे ही सत्य है । 

प्रश्ष--पुण्य का फल सुख बताना और 
पाप का फल दुःख बताना, दोनो एक ही बात 
है | पर जीवन मे तो पृण्पात्म भी दु'खी और 
पापी भी सुखी देख जाते है--इस तथ्य पर 
कल्यकार क्यो उपेक्षा करे और कलाकार यदि 
उपेक्षा भी कर जाय तो पाठक के मन का 
समाधान कैसे हो, तथ्य पर प्रकाश न डालने के 
कारण क्या वह साहित्य पर विश्वास करना न 
छोड देगा * 

उत्तर- पृण्य या पाप किसी काम का चाम नहीं 
है जो काम जनहित या विश्वद्वित के लिये उप- 
योगी है वह पुण्थ है, जो इसके विरुद्ध हे. वह 
पाप है। जिसे हमने पुण्य कहा है उससे अगर 
दु.ख मिलता है तो यह से।चना चाहिये कि ऐसा 
हुआ क्यो * खुखकर ही तो पुण्य हैं फिर पुण्य 
दुःखान्त कैप हुआ £ यहा अचरइय ही ऐसी बात 
मिंठगी जिसके विपय में हमे श्रम हुआ हे * 

अधिकतर होता यह है कि जब सदाचार के 
साथ मे विवेक नहीं हता तब भावना अच्छी होने 
पर भी समझदारी न होने से पुण्य भी दुःखद हो 
जाता है, अर्थात्‌ जो कार्य साधारण रूप में जन- 
हित के लिये है, वह देशकाल का विचार न कर- 
ने से अहित के लिये,ही जाता है । पृष्य को 
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दुःखान्त बताने का मतलब यह है कि विवेकहीन 
पुण्य की निरर्थकता बताई जाय, अथवा समाज 
की उस विवेकहीनता पर प्रकाश डाछा जाय 
जिसने व्यक्ति के पृण्य को निष्फछ बना दिया है। 
समाज की विवेकहीनता या व्यक्ति की विवेक- 
हीनता ही पुण्य की निष्फछता में कारण है । 
ढेखक अगर इसकी तरफ इशारा करता है, इसके 
लिये चस्रिचित्रण में एक धर्मात्मा का बलिदान 
कग देता है ते यह दुःखान्त चित्रण भी 
सल्न है | 


१ पृण्यप्रधान चरित्र सुखान्त 
२ पापग्रधांन ,, दुःखान्त 
३ व्यक्तिदेपप्रधान पुण्य चग्त्रि | 
४ व्याफ़ैगुणप्रधान पाप ,, खुखान्त 
५ समाजदोपप्रधान व्यक्तिपुण्यर्चारेत्र दुःखान्त 
६ समाजदेपग्रधान व्यक्तिपाप ,, . सुखान्त 
७ पुण्यप्रधान चरित्र दुःखान्त 
८ पाप प्रधान ,, सुखान्त 
९ प्रकृतिप्रधान ,, दु,खान्त 
१० भ्रक्ृति प्रधान ,, सुखान्त 


१--इसमें नायक के पुण्य का सफल 
उत्कष बताया जाता है, उसके पाप तथा समाज 
के पाप गैण रहते हैं. या इतने कमजोर रहते है 
कि नायक के पुण्य से पराजित होकर निष्फछ 
जाते है | मं. राम की कथा, पांडवों का जीवन 
आदे इसी तरह के हैं । भारतवर्ष मे अधिकाश 
पुराने चरित्र रशी श्रेणी में आते है । 
२-इसमे व्यक्ति के गुण गौण रहते है पाप की 
मुस्यता होती है और पाप सफल होकर चरित्र 
यो दश्खान्त बनाता है | शिश्युपाठव॒घ, कीच फ- 
वध, जयप्रयवत्र, आदि इसी श्रेणी के हें । इस 
उपर के चरित्र कुछ कप ही लिखे जाते है क्योंकि 


[अयाााभाबाका 


जिसके पाप को मुख्यता देना है उसको नायक 
बनाने का खिज कम है | होना भी चाहिये | 

३-इस श्रेणी मे उन लोगो के चरित्र आते 
है जो थे तो पुण्पात्मा, पर उस पृण्य के अनुरूप 
जिनमे समझदारी, द्रव्य क्षेत्र का भाव का विवेक 
नहीं था इसलिये उनका पुण्य सफल नहीं हुआ। 
उनने भगवान सल्य को पाये विना भगवती अहिंसा 
को पाने की चेष्टा की इसलिये उनका जीवन 
दु.खान्त हुआ । इसमे उन राजपूत वीरो की कहा- 
नियों आ सकतीं है जिनने ईमानदारी और वहा- 
दुरी से प्राण दिये पर अहंकारवश सगठन न कर 
सके या अन्यायी का भी पक्ष ले बैठे । 

9-३स श्रेणी मे उनके चरित्र आते है जिनसे 
किये तो पाप है पर उनमे कुछ ऐसे गुण रहे हैं जो 
उन्हे जीवन में सफल बना सके है. । उदाहरणार्थ 
अपने या अपनी जाति के ख्ार्थ के लिये साम्राज्य 
निर्माण करना एक पाप है पर इस पाप में 
सफल होने वाले के सखुखान्त-चरों से दुन्या 
का साहित्य भरा पडा है | उनमें साम्राज्य बनाने 
वार महापुरुषों के गुण-नरता त्याग कश्टसहि- 
प्णुता आश्रित-वात्सल्य सदाचार आदि-दिख।$ देते 
हैं उन्‍्हों से उनका जीवन सफर रहता है लेखक 
का जोर भी इन्हीं गुणों की तरफ होता है | व्स- 
डिये इन्हे सुखान्त बनने में भी कुछ विशेष हानि 
नहीं दे बल्कि बहुत कुछ छाम भी ६ । 

७-इस अणी मे ऐसे महापुरुषों के चरित्र 
आते हैं जो पूर्ण पण्यात्म अवीत भगवान सम्य 
आर मगवती अिसा के वयटलें थे विब्रकों भी 
थे सदाचारी भी थे, फिर भी जिनका जीवन 
सुग्गन्त नहीं हुआ | जैसे गटत्ना ईसा । ग्हास्मा 
ध्सा का जीत्रन महान था, पव्रित्र च', व्विकपर्ण 


था, औए भी अपने जीवन में ते छा सफखता 
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न देख पाये | इसमें उनका नहीं समाज का अप- 
राध था ऐसे महात्माओं के दुःखान्त चारित्र में 
समाज के दोपे पर ही मुख्यता से प्रकाश डाछा 
जाता है। 
इस वगे में महात्मा ईसा सरखिे महान्‌ 
व्यक्ति ही आते हैं सो बात नहीं है किन्तु समाज 
की चक्की मे पिस-पिसकर जिन जिन छोटे बड़े 
व्यक्तियों का बलिदान हो जाता है वे सब आते 
है, उनकी उस विषय मे निरपराधता ही पुण्य है 
जिसकी निष्फछता के कारण उनका चरित्र पाचर्वे 
वगे मे आ जाता है। समाज के अत्याचार से 
पीड़ित कोई विधवा आत्महत्या करले तो इस समाज 
दोष का प्रदशेन सी इसी वगे मे आ सकता है। 
'इस ब॒रग में समाजदे(ष की मुख्यता है। 
&-इस वर्भ मे वे चरित्र आते हैं जो समाज 
के दोष के कारण पापपूर्ण होनेपर भी खुखान्त 
होते है । यह भी हो सकता है कि उस सुखा- 
न्तता का कारण व्यक्ति के काश असाधारण गुण 
हो । सो अगर उन गुणों पर प्रकाश डालने का 
लेखक का विचार हो तो वह चौथे वर्ग का 
अथीत्‌ व्यक्तिगुणप्रधान पापचौरेत्र कहलायगा । 
पर अगर लेखक का विचार व्याफ़ते के गुण दिखाने 
“का नहीं है, उसके तो वह पाप ही दिखाना 
चाहता है फिर मी जगत की घटनाओ को देख- 
कर उस पाप को सुखान्त बताता है तो इस 
जगह उसे समाज के किसी दोप पर प्रकाश 
डाठना चाहिये जिससे पाप भी सुखान्त हो सकते । 
पाप कहते ही उसे है जो विश्व मे सुख की 
अपेक्षा दुःख अधिक बढनेवाला हो इसलिये जो 
कार्य पाप दै वह आगे पीछे विश्वदुःखबर्घधन करने- 
वाला तो होगा ही, फिर भी स्थूछ रूपमे जो वह 
सुखान्त माद्ूम हुआ उसका कारण ढूँढकर बताना 


लेखक का काम है जिससे सुखान्त दिखनेवाला 
पाप दुनिया से दूर हो । 
दुराचारी, ढोगी, दुःस्वार्थी, धमगुरु, नेता आदि 

समाज की छाती पर तभगडघिन्ना करते हुए भी 
सफल देखे जाते है वे अपने ही समान अन्य 
स्वायियों को इकट्ठा कर लेते है इस पाप की 
पीढियोँ तक सुश्वान्त देखी जाती है पर दूसरी 
तरफ इनसे समाज की हानि देखी जाती है इसका 
कारण होता है--समाज का अविवेक, अपरीक्षकता 
आदि | इसकी तरफ ध्यान दिलाने से पापी जीवन 
को सुखान्त दिखाने मे भी बुराई नहीं है । 
इन छ वर्गों के कथानक्न ऐसे है कि 
इनमे से किसी भी वगे का कथानक लेखक चुन 
सकता है फिर मो सत्य का विरोधी, नहीं होता । 

जो लछोग तथ्य को मुख्यता देना चाहते हो 
और दुःखान्त लिखना ही पसन्द करते हो और 
भरे आठमियो को मी दुःखान्त चित्रित करना 
चाहते हो वे भी तीसरे-व्यक्तिदेषप्रधान पुण्य- 
चरित्र और पाचवे समाजदोषप्रतान व्यक्ति पुण्य 
वे के चरित्र लिख सकते है इनमें तथ्य का भी 
निवाह है और सत्य का भी इनको पापोत्तेजक 
तथ्य नही कह सकते | 

कला कला के लिये है, येह कहनेबालोे के इन 
छः बर्गो में अपनी कला का विहार कराने के 
के लिये इतनी गुजायश हैं कि उनकी कला किसी 
की पवोह् किये बिना काफी विहार कर सकती 
है। कछा की स्वतन्त्रता मे भी वाधा न आयगी 
न तथ्य का विरोध होगा न सत्य का । 

आंगे के जो वगे हें उनमे से सातंवे 
आठवे बगे का उपयोग किसी लेखक को न 
करना चाहिये, वे पापोत्तेजक है, और तथ्यहीन 
भी है । नववे दसवे वर्ग भी पापोत्तेजक हो 


भगवती के अंग 








सकते है. पर उनमे पुण्य पाप की परवाह नहीं है, 
वह कथाकार या धर्मशात्रकार का विपय नहीं है 
वह तो इतिहास या मौतिक विज्ञान आदिका विषय है। 

७--किसी पण्य को दुःखान्त बताया 
जाय पर उस दुःख का कारण न तो व्यक्ति का 
दोप बताया जाय न समाज का, यह सातवीं श्रणी 
है जो कि सत्यहाीन भी है और तथ्यहीन भी है । 

पुण्यात्माओ का जीवन भी जगतू मे दुःखान्त 
देख। जाता है पर वह सामूहिक रूप में सुखान्त 
होता है -- यह बात न भूछना चाहिये। अगर 
वह सामूहिक रूप मे सुखान्त नहीं है तो उसके 
मूल में कोई सामाजिक दोष होना चाहिये जिससे 
वह पाचव वगे में आजाय । अगर काई सामा- 
जिक दोष नहीं है तो कोई व्यक्तिगत दोष होना 
चाहिये जिससे तीसरे वगे में आजाय। सामा- 
जिक या व्यक्तिगत कोई भी दोष न हो और 
पुण्यजीवन दुःखान्त हो जाय --यह बात तथ्य- 
हौन है और सत्यहीन तो है ही । इस प्रकार के 
चित्रण मन को पृण्य से छापवोह बनाकर अन्त 
में पापोत्तेजन दते है । स््राभाविकता के”. नाम पर 
भी इनका चित्रण नहीं क्रिया जा सकता,। वास्तव 
मे ये स्वाभाविक्र है भी नहीं । 

८--पाप को सुखप्रद चित्रित करना 
आठवों वगे है । यह भी सातवें वग की तरह 
तथ्यविरुद्ध और सत्यविरुद्ध है । जीवन में पापी 
का जीवन भी जो सुग्वान्त देखा जाता है. उसके 
भीतर सामूहिक दुःख रहता है। इसलिये सामूहिक 
रूप में वह दुःखान्त ही कहा जा सकता है। 
अथवा उस व्याक्ति में कोई गुण ऐसा जबर्दस्त 
होता हैं जिससे उस का जीवन छुखान्त हो 
जाता है उस गुण की तरफ अगर ध्यान दिलाया 
जाय ते| वह चित्रण चौथे चंगे का हो जायगा | 
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अथवा समाज का कोई ऐसा दोष हो जिससे 
समाज के लिये दुःखकर कार्य भी व्यक्ति के 
लिये सुखकर रूप भे सफर बन जाता है, तो 
इस समाजदोष की तरफ ध्यान दिलाने से यह 
छट्ठे वग का हो जायगा | पर्तु न तो समाज 
का दोष बताया जाय न व्याक्ति के गुण की तरफ 
इशारा किया जाय और फिर पाप को खुखान्त 
बताया जाय तो यह ॒पापेत्तेनक है असत्य है 
और अतथ्य भी है । सामृहिक रूपसे जो झुखसे 
अधिक दुःख दे वही तो पाप है इस पाप को 
छुखान्त बताना तथ्य और सत्य दोनों का विद्रोह 
करना है । 

९-१ ०- ग्रक्ृतिप्रधान घटनाएँ सुखान्त 
भी होती है और दुःखान्त भी | एक आदमी 
धघर्मात्मा था पर मकान पर बिजली गिरी इससे 
दबकर मर गया, एक आदमी पापी था, भूकम्प 
हुआ जमीन फटी उस में वह नीचे गया पर 
दूसरे ही क्षण दुसरा कम्प आया वह आदमी 
नीचे से उछछकर फिर ऊपर आगया, बच गया, 
इस प्रकार प्रकृतिप्रधान घुखान्त दुःखान्त घटनाएँ 
इतिदास लेखक या समाचार्वादको के विषय हैं। 
कथाकार को इन का उपयोग सन्देश देने के 
डिये न करना चाहिये और अगर भोले लोगों के 
दिल पर प्रभाव डालने के लिये करना भी पड़े 
ते। इस प्रकार करना चाहिये कि पहिंले या दूसरे 
वग में उन्हें शामिल किया जासके | 

इस प्रकार ॒चरित्रिचित्रण के लिये दस वर 
बनाकर विवेचन करने से पापेतेजक तथ्य का 
वास्तविक रूप समझ में आजायगा । पापोत्तेजकता 
से बचने के लिये कछा की हत्या करना पढ़ेगी 
या तथ्य पर उपेक्षा करना पड़ेगी या स्वाभाविकता 
के। नष्ट करना पड़ेगा ऐसी कोई वात नहीं है । 
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प्रारम्भ के छः वर मे रहने से साहित्य सत्य तथ्य 
कलापूण और स्वाभाविक बनजाता है । 
इस प्रकार नाना तरह के अतध्य और नाना 
तरह के तथ्य का विवेचन करने से पता छगजाता 
है कि कहां किस रूप मे कितना सत्य है | सत्य 
त्रत आखिर भगवती अहिंसा का एक अंग है 
'इसलिये विश्वहिित ही उसकी कसौटी है । 
संसारंहित है प्राण तेरा यम नियम सब अग है। 
यहाँ मगवती अहिंसा के तीन ही अग 
"बतलाये गये है१-अ्हिंसा अथीत्‌ प्राणधातत्याग 
२-अचौथ अथीत्‌ अथघात त्याग ३-सत्य अथीतु 
विश्वासघात त्याग | इसके सिवाय भी करततैब्य 
कम हैं जो उपांग है इसलिये इन आगे में ही 
समाजाते है । अह्मचय अपरिग्रह आदि सयम के 
अन्य अगें का भी विवेचन किया जाता है पर 
“विश्वकल्याण की दृष्टि से विचार 'किया जाय तो 
थे उपसंयम ही माद्म 'होते हैं । अम्हचय॑ वास्तव 
में सद्शोग है और अपरिग्रह वास्तव मे निरतिग्रह 
है। ये मूल संयम नही हैं संयम के साधक या 
अंग होने से उपसंयम है | 
फिर भी देश कांछ के अनुसार संयम 'और 
पाप का इच्छानुसार विभाग करके विवेचन किया 
जा सकता है। भगवती के अंग दो या चार या 
पीच भी किये जा सकते है यह 'सिफ समझाने 
की शैली है । 
मैने जो भगवती 'के तीन ही अग किये है 
और बाकी को उपाग बनाया है इसका एक 
कारण यह सी*है कि अंग और उपाग का जैसा 
कम ज्यादा महत्त्व है वैसा दी मेरे बताये “हुए 
भगवती के अंग और 'उपागो का है । 


| 





जीवनमे जब सयम का ग्रवेग होता है तब वह 
किसी एक ही रूप मे दिखाई नहीं देता, वह 
सब तरफ से दिखाई देता है । यह हो सकता 
है कि कोई शक्ति के अनुसार कम ज्यादा सयम का 
पालन करे पर यह नहीं हो सकता कि अमुक 
अग का पालन करे अमुक का नहीं। किसी 
किसी बीमारी के ग्रगट होने का द्वार एकाध ही 
होता है पर बीमारी सर्वाग्पूण होती ढे, उसका 
फल मौत आदि भी सर्वांगपृण होता है । इसी 
प्रकार असंयम भी सवगिपूण है । अब यह बात 
दूसरी है कि किसी का असयम प्राणघातरूप 
में प्रगट होता है किसी का अधथघात या विश्वा- 
सघात के रूप में | प्रगट होने के द्वार के भेद 
से असयम में तरतमता नहीं होती । जो छोग 
अकेला सत्य आदि काबत्रत छेते है वे संयमी 
नहीं हैं संयम के एकाघ बाहरी रूप के अम्यासी 
है | हों, सयम में विश्वह्वित की इष्टि से तरतमता 
होती है उस दृष्टि  सयमी जीवन में तरतमता 
बताई जासकती है और अगो और उपागो में 
भी तरतमता है। 
साधारणतः यही उचित 'हैं कि मनुष्य 
उपागो की अपेक्षा अगे को पाने की पहिले 
चेष्टा करे । पर इसका यह मतलब नहीं है क्रि 
मनुष्य णप से नहीं बच सकता तो अनुपापों की 
सीमा न रक्‍खे छोटा से छोटा अनचुपाप भी अगर 
हम रोक सके तो भी अच्छा है विश्रद्ित में कुछ 
न कुछ सहायता मिलेगी ही, भले ही इतने से 
हम सयमी न कहछा सके। जो मनुष्य दंभ के 
बिना, छाठसा के बिना, थोड़ा-भा भी विश्वद्दित 
करता है वह भी निरथैक नहीं जाता | 
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अाचारकाॉहइ-कोया अध्याय 


[ भगवती के उपांग ] 


चार उपांग 
तीसरे अध्याय के प्रारम्म में उपागों के भेद 


बतादिये गये है और उसी अध्याय के अत मे 
अंग डपागे की तरतमता बता दी गई है । उप- 
सयम चार हैं १-सद्भोग, २-सदर्जन, ३-निर- 
तिग्रह, ४७-निरतिमोंग । इस तरह उपसयम के 
विशेधी उपपाप भी चार हैं- १ दुर्भोग २ दुरजेन 
३ अतिग्रह 9 अतिभोग । यद्यपि ये चारों उप 
पाप पाप में शामिल है फिर भी पाप और उप- 
पाप में तरतमता है और वह तरतमता सामा- 
जिक दृष्टि से है। पाप नेतिक नियम और 
सामाजिक मर्यादा के ग्राण और शरीर दोनो को 
नष्ट करदेता है जब कि उपपाप बाहरसे मयीदा 
की कुछ रक्षा करता है प्राण नष्ट करके भी वह 
शरीर को बचाये रखता है | उपपाप से हानि 
कम होती है ऐसा नियम तो नहीं है पर आनत 
सीधा न होने से हानि कम मार्म होती है। 
सामाजिक नियमों का सीधा उल्लंघन न होने से 
उपपापी को पापी नहीं कहते | ६ 


सद्भोग 


भोग शब्द के कई अर्थ है | पहिले काम 
के चार भेदों मे भोग नाम का पहिला भेद आया 
है जिसका अर्थ था किसी चीज का ऐसा उपयोग 
करना जिससे दूतेरे वार॒ अपने लिये उसकी 
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बैप्ती उपयोगिता न रहे । बोलचाल में कही कही 
भोग शब्द का अथ स्री पुरुष का कैज्निक विषय- 
सेबन किया जाता है । साहित्य में और बोलचाल 
में भोग शब्द काम के अथ में भी आता है| उस 
आदमी ने जवानीमर खूब भोग मोगे अर्थात्‌ हर 
तरह का वैपयिक सुख छूठा | पर यहाँ भोग 
शब्द का अथ इससे भी कुछ व्यापक है | फाम 
से जो विषयानन्द मिलता है वह तो भोग है ही 
पर जीवनानन्द भी भोग है। इस प्रकार स्वाद 
का आनन्द भी भोग है पेट भरने का आनन्द भी 
भोग है | इस प्रकार काफी व्यापक अथ मे भोग 
शब्द का उपयोग किया जा रहा है । इसके 
अनुसार जीवन के लिये उपयोगी किस्री मी वस्तु 
का उपयोग ' कर ढेना भोग है । 


भोग कोई पाप नहीं है। जहाँ तक वे अपने 
को सुख देते है और दूसरो को दुःख नहीं देते 
वहाँ तक इनका इच्छानुसार उपयोग करना 
चाहिये | भोग का त्याग वहीं पुण्य है जहाँ वह 
विश्वसुखबधन के लिये उपयेगी हो जाय | 
* ७० पी ९८ ९ न 
निरथेक ही भोगें। का त्याग करना कोई पुण्य या 


कतैव्य नहीं है | 

प्रश्न- पुराने जमाने मे बड़े बड़े महात्माओंने, 
जैसे म. महावीर 'म, बुद्ध आदिने गृहत्याग किया 
था, उपवास आदि किये थे, अधिक से अधिक 


३५१ ] 


सत्याम्रत 





भोगो का त्याग किया था क्‍या वह सब पृण्य 
नहीं था | 
उत्तर- वह पुण्य था क्योकि उनने उतना 
ही द्याग किया था जितना त्याग जरूरी था। 
उनने विश्वकल्याण के छिये जा छोकसापना 
का कार्य किया था उसके लिये उस समय 
गृद्वत्याग जरूरी था, बहुत कष्टसहिप्णुता की 
आकयकता थी उच्तका अभ्यास भी करना था, 
शिष्यो मे ऐंयाशी न आजाय इसेके लिये ख़ुद 
आंदरी बनकंर 'बताना था इसलियि उनने अनेक 
तरह के कष्ट उठाये | जरूरत न होने पर तो 
दोनो ने ही बहुत सी तपस्याओ का त्याग कर डिया 
था ।' म. बुद्ध ने तो मध्यममाग का प्रचार करके 
अनुचित देहदंड का त्याग कर ही दिया था 
और म..महावीर ने भी केवलज्ञान प॒नि के बाद 
बहुतसी बाह्य तपत्याओं का त्याग कर दिया था । 
ब्रह्मचर्थ आदि ते उन्हे जरूरी ही था इसलिये 
खखा था। 
हा, जो छोग उपयोगिता को देखकर त्याग 
नहीं “करते त्यागी कहलाने के लिये त्याग करते 
है, किसी अवसर की तैयारी “करना भी जिनका 
लक्ष्य नही है, अनावश्यक गदगी रखते हैं, परिश्रम 
से जी चुराते है और अनावश्यक कष्ट सहते है 
वह 'सब व्यभ है | सद्भेग के त्याग करने की 
जरूरत नहीं है या अधुक अश में किसी साधना 
के लिये त्याग करने की जरूरत है। त्याग करना 
चाहिये दुर्मोग का | | 
'. * कला का व्यसन न हो किन्तु कल्ाप्रियता 
हो, परिमित अद्भार हो, स्वच्छता हो, कम खर्च 
, में स्वास्थ्यवधक स्वादिष्ट भोजन हो, इस प्रकार 
' के भोग का त्याग न करना चाहिये। हाँ, सहि- 
ण्णुता जरूरी है जिससे इनके अभाव में भी 
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मनुष्य सुखी रह सके | 

एक बात और है। किसी को कछा में 
आनन्द मिलता है, किसी को एकान्तमय सादर्गी 
मे, किसी को किसी और चीज मे, - यह सब 
अपनी अपनी रुचि की बात है, अरुचिकर होने 
से अगर हम फ्रिसी चीज का त्याग कर देते हैं तो 
इसे संयम नहीं कहते । सयम तो उसे कहते है के 
जो रुचिकर भी हो पर स्वपरकल्याण या विश्व- 
सुखबर्धन की दृष्टि से उसका त्याग किया जाय | 
इसलिये रुचिकर होने पर भी दुर्भोग का त्याग 
करना चाहिये | सद्भेग अगर अरुचिकर हो तो 
उसका त्याग हो ही जायगा पर वह सयम्र न 
कहलायगा । रुचिवर सद्दीग के त्याग करने की 
जरूरत नहीं है | 

कभी कमी रुचिकर सद्भोग के त्याग की 
भी जरूरत हो जाती है । महात्मा छोग जनहित 
के लिये गृहत्याग करते हैं, बडी ब्दी आमदनी 
गैडते है, आजीविका छोडते हैं, जछो मे जाति है, 
यह सत्र साधारण संयम नहीं है किन्तु विशेष 
सयम है अथात्‌ तप है | तप भी समम का एक 
अश कहा जा सकता है पर उसमे एक बडा 
अन्तर यह है कि उप्तम संयम के एक ही अश 
पर बहुत अधिक जोर डाछा जाता है । बाकी 
अशेसि तप में बहत कम सम्बन्ध रहता है | उन 
अशो में चह अखयमी भी हो सकता है । खततन्नता 
के ,लिये जेल मे जानिवाला बहादुर अगर .निस्वाय 
हो तो हम उसे तपस्वी कहेंगे। पर यह हो 
सकता है कि वह अपने आन्दोलन के विषय में 
पूरा ईमानदार होकर भी जीवन के अन्य अवसरों 
पर व्यभिचारी मिध्यावादी चोर हिंसक आदि हो। 
इसलिये हम उसे तपस्वी कहकर भी संयमी नहीं 
कद्द सकते | साधारण तप और सयम एक दूसरे 
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के अनुकूल है पर अनुकूल होने पर भी उनके 
एक साथ रहने का नियम नहीं है । साधारण 
रीति से तपत्वी असंयमी भी हो सकता है और 
सयमी अतपत्वी मी हो सकता है। तपस्वी संयमी 
हो यह शोभा की बात है । 

इससे इतना पता छगता है कि संयम के 
लिये दुर्भेग का ही त्याग जरूरी है सद्भोंग का 
त्याग नहीं | इसलिये सद्भोंग उपसेयम है। 
जनहित के लिये सद्भोग का त्याग करना पड़े 
तो वह तप है । 

यहाँ सद्भोग और दुर्भोग का विचार सयम 
की दृष्टि से ही करना हे । जिससे हिसा छोती 
हो, द्वेष बढता हो, जिम्मेदारी का भान न रहता 
हो, सामाजिक छुव्यवस्थ। मग होती हो वह दुर्भोग 
है, इससे उल्टा सद्घोग है । 

सद्भेग अगणित है इसलिये उन के गिनांनि 
की जरूरत नहीं है। मुख्य मुझ्य दुर्भोगो से 
मनुष्य बचा रहे तो इतना हाने से दी बढ सद्गोगी 
कद्द! जा सकता है | इसलिये यहाँ खास खास 
दुर्भोगों का विचार कर लिया जाता है । 

एक बात और है, दुर्भोग का निर्णय भी 
देशकाल के अनुसार होता है, या कम से कम किसी 
कार्य की दुर्भोग्ता देश काल के अनुसार काफी 
धठती बढती है। जैसे-मासमक्षण हिंदुस्थान में 
दुर्भोग है बल्कि हिंसा है जब कि ध्रुव प्रदेशों के 
आसपास जद्दा वनस्पति दुर्लभ है वहा दुर्भोग 
नहीं है या स्वल्प हे | दुर्मेग भी बहुत से हे पर 
उनमे से मुख्य मुख्य के नाम यहा दिये जाते है । 

१-व्यामिचार, २-मास्तभक्षण, ३-मद्यपान 
१ व्यकिचार-- अपने पति या अपनी पत्नी 
- के सिवाय किसी पुरुष या त्री से कामंसेबन 

करना व्यभिचार है। 


व्यभिचार कोचार:अणियों, [हि 


१-परसीगमन था परेपुरुषगंमन, .२--असयर 

गमन, ३-वेश्यागमन, 9-शअपग्रमाणितसहचरगंमन | 

बलात्कार आदि में व्यमिचार की मुख्यता 
नहीं है हिंसा की मुख्यता है , वह एक तरद्द को 
डकैती भी है इसलिये वह व्यमिचार से करे 
गुणा अधिक और दूसरी तरद्द का महापाप दे । 
उपपाप से वह इतना अधिक और मिन्न है कि 
उपपाप के प्रकरण में उसका विचार भी नहीं 
किया जाता है | वह ते मनुष्यवध के समान 
बल्कि कुछ अंशों में उससे भी अधिक है । 

१-परल्ीगमन या परपुरुषगमन भी उपपाप 
नही है क्योक्ति काफी बड़ी भारी चोरी है और 
बड़ा भारी अस्त्य है। वह अथधात और विश्वास- 
घात होने से पाप है । उपपाप के 
प्रकरण मे उसका उल्लेख सिफ इसलिये किया 
जाता है कि वह व्यमिचार नामक उपपाप की 
जाति का प्राप है। 

व्यभिचार, चोरी और विश्वासघात में शामिल 
हो जाता है. इसलिये उसे अलग गिनने की 
जरूरत नहीं है अन्यथा उसकी महत्ता चोरी और 
विश्वासघात से कम नहीं हे बल्कि यह सामाजिक 
व्यवस्था और कौटुम्बिक जीवन के इस तरह 
बबोद करता है कि चोरी और झूठ का पाप भी 
इसके आंगे फ्ीका पड जाता है | 

पिछले तीन व्यमिचार ही 
उपपाप है | 

२- असहचरमन का अभ है जिनका 
विवाह न हुआ हो या जो विधुर या विधवा हों 
उनमे परत्पर कामसेवन होना | अगर उत्तम से 
कोश भी एक विवाहित है ते वह व्यमिचार उप- 
पाप नहीं रह जाता किंतु अपने सहचर के साथ 


वास्तव में 
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8. ७ 


विश्वासधात और चोरी होने 
हि 
! » प्रश्न--विवाहित ही पापी है या. ख़ुद 
” अविवाहित होने पर विवाहित, के साथ कामसेवन 
* करनेबाछाशभी पापी है,| 
.'उत्तर--दानो विवाहित हे तो द्वोनो पापी 
) हें ही, प्र अगर दो में से एक, भी विवाहित है. तो 
भी दोनो पोपी-है क्योकि दूसरे के सहचर वे 


से पाप हो जाता 


के 
साथ कामंसबन करना भी दूसेरे के साथ विश्वास- 
'घात या चोरी करना है। हा, अगर किसी को 
दूसरे के विवाहित होने का पता न हो तो वह 
पापी नहीं उपपापी कहा जायगा । 
' ग्रकश्न--विधवा/के साथ विवाह कर ढिया 
' जाय तो .इसे उपपाप|कहा जाय या न कहा 
जाय £ 
। ' ,उत्तर- विधन्ञा-विवाह तो पाप है ही नहीं, 
साथ;ही उपपाप भी नहीं है | किसी का कभी विवाह 
हुआ ओर उस [विवाह का साथी , मर -चुका है 
' तब उसकी स्थिति विवाह के ।छेये वैसी ही हो 
जाती है जैसी.उसी उम्र के कुमार या कुमारी 
की, इसलिये वधू-जिसका ।विवाह हो रहा है-- 
कुमारी हो या विधवा उसेम को$ अन्तर नई ६ । 
'न इसमे विश्वासधात है न चोरी ।, 
प्रश्ष- क्‍या विधवा के साथ सबंध करने से 
व्यमिचार का दोप नहीं लगता * यदि छगता है 
ता विववा-विवाह' मे वह दोप कध्ा चला जायगा 
उत्तर- बिना वित्राह के तो कुमारी 
साथ सबंध करने में भी व्यमिचार का दोप 
' पर विवाह के द्वारा जेसे ' कुभारीपन स्ल्लीपन! मे 
बदल जाता 6 उसी 'प्रकार विवाह के द्वार 
विववापन भी स्त्रल्लीपन में बदल जाता है । विधुर- 
पन का विचार करने से भी यही वात ध्यान में 


आर 
कक 
हर 


बन 


' विवाह 











आती है |. विधुर जैसे एक दिन परपुरुष है 
लेकिन विवाह के बाद वहीं स्वपुरुष हो जाता' है 
और व्यमिचार का दूपण नदी छगता,उसी प्रकार 
विववा भी एक दिन पर-ल्ी.है ऊुकिन उसके साथ 
विवाह करने के बाद उसमे परजख्नापन.नही रहता। 
प्रश्ष- विधवा को परखस्नी न कहिये क्योंकि 
जब पर ही नहीं तत्र परती कहां रही ? परल्तु 
जो त्री तछाक दे चुकी है वह तो परजलीः ही है. 
उस्तका पति जिन्दा है तब उस के साथ' विवाह 
करनेवाला व्यभिचारी कहाजायगा या नहीं 
उत्तर- तऊ'क अच्छा चीज नहीं है तछाक 
कम से कम हो या बिलकुछ न हो यह बहुत 
अच्छा है | पर अगर हो जाय तो उस के साथ 
शादी करने बाला व्यभिचारी नहीं है । क्योकि 
एक दिन जो पति था वह तो अवश्य जिन्दा है 
पर उप्त ली की अपेक्षा उसका पतित्व जिन्दा 
नही है | इसलिये वह सी अब विवया के समान 
के योग्य 6 । यही बात पुरुष के लिये हे। 
वित्रवाविवाह आदि प्रश्नों पर जो विचार 
करना पडता है उसका कारण यहू हे कि नर 
और नारी में अनावश्यक्र या अन्यायपूण विषमता 
आग हैं | एक युग ऐसा निकल गया है जब 
नारी सम्पत्ति के समान समझी' जाती थी और 
ऐसे भी दाध्न गुजर चुके है जब कि:पति के 
मरने पर उस को पत्नियों भी उत्त की लाश के 
साथ स्वराह्य कर डी जाती थीं | वे क्र दिन तो 
निकेछ गये पर उनका असर आज भी वचना 
हुआ है | नरनारीसममाव जैसा चाहिये वसा 
अभी नहीं आपाया है । इसलिये विधुर का विवाह 
निर्विवाद है किन्तु विवतर! के विवाह में न नई 
आपत्तियों खडी की जाती है | सामाजिक सुब्य- 
वसथा या नर और चारी दोनों: के हित की दृष्टि 


द। 


से जो छचित मारछ्म हो वह /करना चाहिये 
लेकिन ' पुरुप महान है,और वारी ;हीन - है इस 
' इृष्टि. से नारी को दुःखी करने 'की मना 'उस के 
दुख दूर करने मे बाधा डालने, |वी' चेष्टा 'न 
करना चाहिये । 3: 
' मरनारीसमसाव 'के. विपय : में इष्टि-फ्ताड 

मे विस्तार से कहा गया है 
आजाता है कि विधुरविवाह 'और विधवाविवाह 
में व्यमिचार, की इष्टि से कोई अन्तर नहीं है| 
सकता | इस प्रकार विधवाविवाह उपपाप 'नहीं 
है | विवाह न करके विधवा या कुमारी के साथ 
बिधुर या कुमार का सम्बन्व होना 3पपाफ है | 

३- असहचर गमन से हन्ठका उपपाप॑ है 
वेश्यगमन | वेइयागमन से जो अनेक दोप आजाति 
है वह अलग बात हे पर एक असहचर व्यक्ति 
विवाह की सुविधा न' मिलने पर वेश्यागमन ' करे 
तो यह डपपाप होगा | हा विवाहित ब्ण्क्ति 
अगर वेश्य|गमन करें तो यह पाप होगा क्योकि 
इस में चोरी अथीत्‌ अर्थधात और विश्वासगत 
है | विवाहित व्यक्ति का वेश्यागमन एक महान 
पाप है । ह 

प्श्चष- असहचर परुष वेश्यागामी दो तो 
उपपापी है पर स्वय वेदया क्‍या है ? पापिनी या 
उपपापिनी 

उच्तर- वेश्या पापिनी हो 
भी है, पर वेश्या अपने बे 
नहीं है, क्योकि समाज के दवा दी _ 
अनुमोदित-की हुई उसकी वह जीविका दे | इस 
मे सन्देह नहीं कि/वेश्याजीवन बडा दु.खमयजीवन 
है और पाप के सररे द्वार ' वहाँ इस तरह खुले 
हुए है कि अधिकाश वेश्याएँ उन मे घुसे बिना 
नही रहपात॑ । जो बवेश्याइत्ति के, चकर-मे पड 


सकती है, होत॑ 


भगवती के उपाग 
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ज़ांती है*उन्हे भ्रभागिनी कहना _चाहियेफिरःओी 
.,जब तक उनके,जीवन में क़ोई ;दूसरे पाप न् हो 


, सभाज ,को आतक्मरक्षा के 


बन 


« की! शान्त करने लिये अन्य 


पे 
8३ है। 


« आजीविका+की ; आदर में 
१ संम्बन्ध करलेती, है जा विव्राहित| है |, 
उससे समझ मे , 


तब तक,,उन्‍्हे ,बेश्याइचि- के” कारण 'पांपिनी नहीं 

पु पल 4] छ कप 
कह, सकते उन्हे उपप्रापिनी,कह- सकते है, क्योकि 
ऐसे -. परुप्रो ;से भी 


यदि विवाहित पुरुष,के साथ सम्बन्ध रखने 

वाली ञ्री को पापिनी ही कहना। चाहिये फिर भी 

इसमे अन्य ,ब्रियो का जितना; अपराध 

हेजतना, वेश्या क्ा।नहीं , क्योकि समाज़ ने 

जिस ,वत्ति'की उसे अनुमति दी,;है उसमे विवा- 

'हि6त या,अविबाहित के, भेद्‌ पर, जोर।,नहीं दिया 
“गया है. और ,इसको व्यावहारिक बनाने में ,भी 
केश्या को कठिनाह है |, यह आजीविका ही:इस 
ढग की है. कि समाज उन्हे इस तरह, का भेद 

' करने के लियि विवश नहीं कर,स॒कती कि 


' ब्रिवाहितों को, तुम अपने यहा न-आने देना । 
, -उनके ऊपर इस बिबेक की जिम्मेदारी 
: तो वे साफ बच्च सकती हे 


डाली जाय 

|, , , ' 
प्रक्ष-वेश्या बृत्ति अच्छी है या बुरी £ 

अच्छी हे तो इसे उपपाप क्यो कहा जाय १ यदि 


' व॒री है तो समाज ने इसके लिये अनुमति क्‍यों दी 


उत्तर-व्रेश्या इति अच्छी तो नहीं है. पर 
लिये, भमुक्त अश में 
उसकी अनुपति ,ठेना पडी है जिन पुरुषों का 
विवाह नहीं हो पाया है वे अपनी क़ामबासना 
ख्िया पर नजर न 
डाल़े इसलिये वेश्याओ की रचना हुईं है अगर 
'वेश्याएँ,न होती तो साधारण ब्लियो की शीलरशा 
का सवाकू काठन हो जाता । 

अगर पुरुषों मे ऐसा उन्श॒द न होता जो 
आक्रमण करा बैठता है, तो वेश्याओ की जरूरत 


रे५५ ] 


सत्यामृत 








नहीं थी अथवा विवाह--बन्धन काफी शियथिल 
और क्षणिक होते तो भी इसे वेश्याओ की जरू- 
रत न होती पर विवाह की शिधिल्ता से कौटु- 
म्बिकता नष्ट हो जाती इसलिये विवाह-बन्धन की 
इढ़ता तो अत्यावश्यक है | अब ते यही कहा 
जा सकता है कि कामेन्माद जैसा शिथिल होता 
जायगा उसी प्रकार वेश्याओं की जरूरत कम 
होती जायगी | 
समाज में वेश्याएं न रहें यह सब से अच्छी 
बात है. पर इस अच्छे की अच्छाई तभी ठीक है 
जब समाज मे वेश्याओं की जरूरत न रहे । 
प्रायः सभी युवक युवतियां विवाहित हो, अविवा- 
हित अथीत्‌ असहचर हैं। तो वयस्क छोग हो या 
कोई खास तरह के साधक हो, तो वेश्याओं की 
जरूरत न होगी । 
प्रश्न-असहचर पुरुषें। के लिये तो वेश्याओं 
' की जरूरत हुई पर असहचर नारियों को वेश्ष्या 
' सरीखी किसी पुरुष संस्था 'की जरूरत कयें। नही 
हुई ? अगर बिना किसी ऐसी संस्था के अमहच्र 
नारियो का काम चछ गया तो असहचर पुरुषे 
का काम क्यों नहीं चल सकता £ 
उत्तर-नर और नारी की शरीर रचना तथा 
उसके आधार से बनी हुई मनोद्ृत्ति के कारण 
नारी उस प्रकार आक्रमणशीछा नहीं है जैसा 
' पुरुष है | इस विषय मे नारौको पुरुष के आक्रमण 
' से बचाने की जितनी जरूरत है उतनी पुरुष को 
' नारी के आक्रमण से बचाने की नहीं है । मूल 
कारण ते यही है जिससे असहचर नारी के लिये 
वरश्या सरीखी किसी संस्था के बनने की जरूरत 
नहीं पड़ी । दूसरा कारण सामाजिक है। आर्थिक 


सूत्र पुरुष के हाथ में होने से नारी ऐसी संस्था , 


का उपयोग नहीं कर सकती थी । '* 


खैर, बात यह है कि वेश्या-सस्था होंना 
समाज के लिये शोभा की बात तो नहीं है सुख 
शान्ति की दृष्टि से भी यह आदी व्यवस्था नहीं 
कही जा सकती, पर शोभा की हो या अशोमा 
की, आदरी हो या अनादश, जब तक समाज 
इस जरूरत को पूरा करने का कोई दूसरा अच्छा 
रास्ता नहीं निकाछ पाया है और कानून के 
द्वारा उसने वेश्या वृत्ति का समर्थन किया है, तत्र 
तक केया अपनी बृत्ति के कारण पापिनी नहीं 
कही जा सकती । 

वेश्या का उपपापिनी कहा दे क्योंकि जिस 
उंद्दश को लेकर वेश्या-संस्था को समाज के द्वारा 
अनुमति मिली थी उस उद्देश का दुरुपयोग वेश्याओं 
के द्वारा होता है । वे विवाहित पुरुषों को भी 
अपने सम्पक में लेती हैं इस प्रकार दा/म्पत्म को 
धक्का पहुचाती हैं । इस दृष्टि से समाज को 
वेश्याओ को जरूरत नहीं है । विवाद्षित पुरुष तो 
वेहया-सेवन से पूरे व्यमिचारी बनते ही है पर 
जीविका की ओट मे वेश्याएँ भी व्यमिचारिणी 
बनती है, इसालि+ वेश्या को उपपापिनी कहा 
है। उत्तके लि। यह समाजानुमोदित पाप है, 
उसकी जीवबिका ऐसी है कि विवाहित सम्पर्क से 
बचना उस के लिये कुछ कठिनसा है इसलिये 
इसे उपपाप कहां गया है | अगर कोई वेदया यह 
प्रतिज्ञा लेले कक्नि में विवाहित पुरुष को अपने 
सम्पर्क मे न आने दूंगी तो वह शीलवती कही 
जा सकती है । इस प्रकार व्यमिचारद्दीन वेश्या- 
पन उसकी जीविका ही कहलायगी, पाप या 
उपपाप नहीं । हो सकता है कि कोई विवाहित 
उसे धोखा हे जाय पर उसे जानबूझकर आँख 
बन्द न करना चाहिये यथाशाक्ति सच्चे दिल से 
जॉच करलेना चाहिये तब उसका कोई अपराध न 
होगा वह शील्वती कहा सकेगी | 


भगवती के उपांग 








खेर, वेश्या भी शीख्वती हो सकती है 
और समाज की आवश्यकता पूर्ण करने के कारण 
शीलवती वेश्या को उपपापिनी भी नहीं कह 
सकते पर पुरुष डपपापी अवश्य है, क्योंकि 
उसका वेश्यासिवन समार्जाहित के कारण नहीं है, 
असयम के कारण है | शौल्वती के सिवाय अन्य 
वेश्याएँ उपपापिनी है और जिस सी ने आजीविका 
के लिये नहीं जनहित के लिये नहीं किन्तु विपय- 
तृष्णा की खुराक देने के लिये वेश्याजीत्रन स्वौकार 
किया हो वह प्रापिनी हैं. उसका व्यभिचार उप- 
पाप नहीं कहा जा सकता, वह पाप है । अगर 
वह जौलबती-बेश्या बने तो उपपाप है | 


४-अप्रमाणित-सहचा[-गमन का अथ है विना 
शादी किये हुए किसी को णति या पत्नी वन।छेना। 
गादी अमुक विधि से होना चाहिये ऐसी कोई 
बात नहीं है पर ऐसी कोई घोषणा अवश्य करना 
चाहिये जिससे समाज के आगे दाम्पत्म के अवि- 
कार प्रमाणित हो सके । मनप्ुठाब होने पर या 
किसी के आपत्ति मे पडने पर दोनो म से को 
यह न कह सके कि हमारा इसका क्‍या रिता 
यह हमारा विद्वाहित पति या विवाहित पर्ञ नहीं 
है | अप्रमाणित साहचये में अर्थात्‌ किसी ख्री 
के या पुरुष को रखेल बनाने मे दाम्पत्म की 
जिम्मेदारियों से भागन की चेष्ठा करने का छछ 
है । जब तक देने से अधिक लेना हुआ तब तक 
ठीक, जत्र प्रतिसिवा करने का अबसर आया तब 
भगा दिया यह छल है इसलिये जब तक्र दाम्पत्य 
के पूरे बन्धन की दोनों स्वीकार न करे तब तक 
उनका सम्बन्ध एक तरह का व्यमिचार ही है । 
हा, उस समय उन दोनो की रजामन्‍दी होती है 
किसी तीसरे के अधिकार को घ्रक्का नहीं रूगता 
इसलिये इसे पाप नहीं कहा | पर इस मे पूरी 
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निरपराधता नही है, जिम्मेदारी से भागना है, 
समाज मे इससे दुःखबद्धि होती है इसलिये यह कुछ 
पाप अवश्य है और इस्तीलिये इसे उपपाप कहा है । 

प्रश्ष- बहुपत्नीत्व को उपपाप कहा जाय 
या नहीं * 

उत्तर- यद्यपि व्यमिचार सम्बन्धी उपपाप 
का निर्णय सामाजिक परिस्थिति के अनुसार ही 
किया जाना चाहिये क्‍्िन्तु जब्र विवरशता के 
कारण कोई, बुराई समाज मे घुसजाती है तब 
समाजानुमोदित होने पर भी घमे उप्त बुराई का 
बुरापन हिंसा अहिंसा के आधार पर करता 
है | इसलिये ,बहुपत्नीत्त उपपाप है | पहिली पत्नी 
के ग्रति वह विश्वासघात है | 

जहाँ तक मुझे माद्म है वहा तक इस 
प्रश्न से सम्बन्ध रखने की दृष्टि से दाम्पत्य 
व्यवस्था तीन तरह की है १- अभिन्न दाम्पत्म 
जिस में एक पति ओर एक पत्नी होती है | यही 
व्यवस्था उत्तम है (| २- बहुपतितव, जहाँ 
अनेक भार एक ञ्री के साथ शादी करलेते है । 
भारतवष भे द्रोपदीका उदाहरण इस विषय में प्रसिद्द 
है ) तिब्बत मे यह प्रथा रही है और आज भी 
है । यह अनुचित है फिर भी इसे उपपाप नहीं 
कह सकते क्योंकि इस मे बहुपत्ीत्व सरीग्वा 
विश्वासवात नहीं किया जाता | 


इस में सव भा४ई या अनेक भार मिलकर 
एक साथ एक नारी के। चुनते 5, नारी इस कारप 
में किसी पुरुष के साथ विश्वासघात नहीं करती 
इसलिये यह उपपाप भी नहीं है फिर भी यह 
अच्ज प्रथा नहीं। है क्योकि इससे बहुनसी ख़ियो। 
पतिहीन रद्द जायेंगी साथ ही इससे नारी के कष्ट 
भी गढ़ सकते हूं, उचित परिमाण में प्रेम का 
आदान-पदान नहीं हो सकता। 


श्ष्छ ] 
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इससे भी खराब प्रथा बहुपत्नीत् की है । 
इस मे बहिली पत्नी का अधिकार छीना जाता है 
कुछ विश्वासधात भी किया जाता है। समाजानु- 
मोदिन होने से और थोडे बहुत अंशों में कभी 
आवश्यक भी होने से इसे पाप नहीं कहा फिर 
भी इसे उपपाप अवश्य कहना चाहिये | और ४स 
ग्रथा को नष्ट करना चाहिये | 
प्रश्न- दो सखियों अगर एक ही पुरुष को 
चाहती हो दोनो में परस्पर गाढ प्रेम भी हो दोनो 
इस बात पर रजामन्द हो कि वे उस पुरुष के 
साथ शादी करके मिलकर रहे, इस प्रकार दोनो 
की एक साथ उस पुरुष के साथ शादी हो जाय 
तो इसे उपपाप कहा जाय या नही ? 
उत्तर-- इस हाढुत मे यह उपपाप न रहेगा। 
इस की बुराई बहुपतित्व के बराबर रह जायगी। 
अगर दोनो की उस पुरुष के साथ णादी न 
होने के कारण जीवन में को₹ दुःखान्त घटना 
होने की सम्मवना हो तो दोनों को साथ ही 
शादी करलेना चाहिये | पर यह्द भी खयाऊ रखना 
उचित है कि जैसे दो सखियों का किसी एक 
पुरुष पर आसक्त होना सम्भव है उसी प्रकार 
दो मित्रो का एक ही नारी पर आछ्क्त होना 
सम्भव है इसलिये अगर दोनों मित्र रजामन्द हो 
जायें और वह ञ्री भी रजामन्द हो जायें तो 
द्ञेनो को एक साथ इसके साथ शादी करलेना 
चाहिये इसलिये आपवादिक बहुपत्नीत्व की तरह 
आपवादिक बहुपतित्व भी कानून से अनुमोदित 
हेनि चाहिये, दोने। मित्र प्रतिस्पर्धी बनकर एक 
दूसरे का नाग करे इस की अपेक्षा बहुपतित्व को 
क्यों ने अपनाडे £ 
इस में सन्देह नहीं कि जीवन के अन्त तक 
बहुपतित्व का छुखमय रहना कठिन है पर यह 
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कठिनाई बहुपत्ीत्व मे भी है इसलिये कानून के 
द्वारा या तो दोनों अनुमोदित हो या दोनो व्याज्य 
हो । 

आदर और अधिक से अधिक व्यवह्यय तो 
अभिन्न दाम्पत्य है जिसमे एक ही पत्नी और एक 
ही पति रहता है पर अपवाद के रूपमे अगर 
कभी इस नियम को शियिलरू करना पड़े तो बहु- 
पत्नीत्व और बहुपतित्व दोनो को जगह मिलना 
चाहिये जिससे नानारी--समभाव को धक्का न 
लंगे | साथ ही यह नियम रखना चाहिये कि एक 
ही साथ बहुत पति या बहुत पत्नियों बनाई जायें 
एक विवाह के बाद दूसरा वित्राह करके बहुत 
पति या बहत पत्नी न बनाई जॉय क्योंकि इससे 
पहिझे पति या पहिली पत्नी के साथ. एक त्तरह 
का विश्वासघात होता हैं । अगर पहिले पति या 
पहिली फ्ती से स्वीक्त भी ली जाय तो भी वह 
स्वीकृषति छुद्ध नहीं होती उसमे किसी न किसी 
तरह का दबाव पडता है | 

प्रश्ष-अगर दो में से किसी एक में ऐसी 
दुष्टता हो कि दाम्पत्यम निध ही न सकता हो या 
कोई एक ऐसा बीमार पड गया हो कि वर्षो 
या जीवन भर ठाम्पत्य की सुविधा उससे न मिल 
सकती हो तो ऐसी हाछूत मे क्या किया जाय ? 


उत्तर-दुष्टता शब्द का दुरुपयोग न किया 
जाय फिर अगर सचमुच दाम्पत्य को अशक्य कर 
देनेबाली दुष्टता हों तो तलाक दे देना चाहिये । 
पर बीमारी के कारण तछाक देना उचित नहीं 
जहा तक हो बौमार को निमाना चाहिये । हा, 
अगर बीमारी असाध्य हो बहुत ढम्ब्रे समय के 
लिये हो, उससे दाम्पत्म अशक्य बनता हों, और 
अपनी जचानी का प्रारम्भ हो, ये चारों बाते हो 
तो बीमारी की सेवा और जीवन निवोह का ठचित 


भगवती के उपांग 
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प्रबन्ध करके दूसरा विवाह करना चाहिये | ऐसी 
बामारी के लिय खास कानून या सामाजिक नियम 
होना चाहिये जिससे नव दर्म्पति पुराने बीमार 
की सेवा के लिये जिम्मेदार हो । 

ठीक तो यही है कि बीमारी के कारण 
तलाक न हो पर ऊपर की चार बाते इकट्टी हो 
और तलछाक का अवसर आ जाय ते सेवा का 
प्रबन्ध होने पर तछाक दिया जा सके । यह 
नियम ञ्री और पुरुष ढोनो के लिय एकसा हो | 

प्रश्न-- सन्तान की तीत्र छाछसा हो पर 
वर्तमान दाम्पत्म से सन्‍्तान होने की आज्ञा न हो 
तो बहुपतित्व या बहुपत्नीज की अनुमति ढी जाय 
या तछाक की अनुमति दी जाय | 

उत्तर--देनो क्ली न दी जाय । इसके लिये 
गोद लेकर शिश्युपाछ्न किया जाय अथवा समाज 
सेवा में देने अपना जीवन अर्पण कर दें | 
सनन्‍्तान के ढिये दाम्पत्म को कर्कित करना 
अनुचित है | 

प्रश्न-दग्पति के सन्‍्तानहीन होने 
मनुष्य-जाति का क्षय न हो जायगा * 

उच्तर-ससार के आधे दम्पति अगर सन्तान- 
दीन होगे तो भी मनुष्य जाति का क्षय नहीं हो 
सकता, उसे क्षय-माग पर जनिवाली भी नहीं 
कह सकते क्योकि शेष दम्पति अपनी सन्‍्तान 
से जनसख्या सुराक्षित रख सकते है । 

प्रश्ष-कोई ऐसा दीप हो जहा मनुष्य की 
वस्ती न हो वहा कोई जढ़ाज भटक कर पहुच 
जाय जिसमे एक पुरुष और सिया हो वहा सन्तान- 
बुद्धि के लियि एक पुरुष के साथ अनेक ब्रियो 
का विधाह उचित होगा या अनुचित १ 

उत्तर-समाज के लिये इस प्रश्न के उत्तर 
का कुछ उपयोग नहीं है यह तो वहा की बात है 
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जहां अभी समाज-रचना ही नहीं हुई है, जैसे 
उस एकान्त दीप मे समाज-रचना नहीं' है, ऐसे 
अवसर पर क्रम से या एक साथ बहुपतित्व बहु- 
पत्नीव्य सब चल सकता है। उस समय सामाजिक 
नियमों से चिपंटे रह कर संघष न करना चाहिये, 
और न ऐसे उदाहरणो से वर्तमान समाज-रचना 
में शिथितता छाना चाहिये । 

प्रश्न-जहा विवाह संस्था है. वही व्यमिचार 
सम्बन्धी पाप या उपपाप से बचने की जरूरत 
है, अगर विवाह की प्रथा न हो तो वहा शीछ या 
व्यमिचार का विचार कैसे होगा £ कहा जाता 
है कि पुराने युग मे विवाह होता ही नहीं था जब 
जिसको जिसके साथ रहना होता था रहता था 
जाना होता था चछा जाता था| इस अवस्था को 
पापमय कहे या पुण्यमय £ 

उत्तर-उन्मुक्त जीवन की अपेक्षा विवाहित 
जीवन समाज के लिये अधिक कल्याणकारी है । 
इच्छानुसार आने जाने की सामाजिक स्वतन्न्रता 
होने पर दाम्पत्य जीवन चिन्तामय और अधिश्बास- 
मय हो जाता है इसलियि यह सामाजिक उपपाप है। 

समाज में अगर विवाह की प्रथा न हो और 
उन्मुक्त व्यवहार चलता हो तो कहने के लिये 
व्यभिचार का उपपाप या पाप न रहेगा और 
व्यक्ति को उपपाप न कहसकेंगे पर इस सामानिक 
सच्छदता का दुःपरिणाम अवश्य होगा । बुराई को 
कोई नाम दिया जाय या न दिया जाय, अगर 
वह है ते। उसका दुष्फल होता ही है | इसछिये 
विवाह संस्था हो या न हो पर दाम्पत्पय को अधिक 
से अधिक स्थिर पवित्र छल्ूहित बविश्वस्त बनाने 
की जरूरत है | कम से कम इतना ते होना ही 
चाहिये कि सनन्‍्तान का उत्तरदायित्र देनों उठावे। 
हा, अगर रन्तान के पाछन-पोषण की जिम्मेदारी 
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राष्ट्र अपने हाथ में लेके, इसी प्रकार प्रसृति वगैरह 
की व्यवस्था भी राष्ट्र अर्थीत्‌ू सरकार करे 
और विवाह की प्रथा उठा दी जाय तो व्यमिचार 
कहने लायक किसी देप को जगह न रह जायगी 
फिर भी विवाह में जो शान्ति हैं उतनी न मिलेगी 
यो तो कुछ गुण दोष देननो तरफ रहेंगे पर गुणों 
का टेट विवाह-प्रथा के पक्ष में ही अधिक 
रहेगा | 

खैर, इस ग्रकरण का सार यह है कि व्यमि- 
चार के पाप से ते मनुष्य की बचना ही चाहिये 
वह ते पूरा विश्वासघात और चोरी है साथ ही 
व्यभिचार के उपपाप, असहचरगमन वेश्यागमन 
अप्रमाणित सहचर गमन से भी बचना चाहिये । 
ये दुर्भोग है इसलिये उपपाप है । 

२-मांस यक्षण--दूसरा दुर्भोग है मासमक्षण | 
किसी चलते फिरते प्राणी के शरीर का भक्षण 
मास भक्षण है | पुराने समय में वनस्पतियों के 
शरीर को भी मास आदि राब्द से कहते थे । 
आम आदि को गुठरी को अस्थि, उसके दल को 
मात्त उसके रेणों को सिरा, छाल को त्वक्र 
( तक तो आज भी कद्दते हे ) कहते थे कही कहीं 
साधारण भोजन को भी मास्त कहा है। पर यहाँ 
वनस्पति शरीर के नहीं किन्तु पदश्चु पक्षी आदि 
चलते फिरते प्राणियों के शरीर से मतलब है। 
भोजन के लिये इन के मास हड्डी चमडा नस 
खून का उपयोग न करना चाहिये । 

ग्रक्ष- दूध भी शरीर का भाग है और 
उसमे प्रायः वे ही तत्व है जो खून में हैं तब दूध 
भी भोजन के काम में न लेना चाहिये । 

उचर--दूध शरीर का ऐसा भाग है जिसे 
निकालना हीं पड़ता है उसके निकलने से कष्ट 
नहीं होता न शरीर की खास हानि होती है, 


इसाल्ये दूध रक्त की तरह अभक्ष्य नही है, इस- 
डिये दूध पाना प्राणघात मे शामिल न होगा। 
दूध लिया जाता है जानवर के पालन पोषण के 
बदले मे, इसलिये वह अर्थघात भी नहीं है। हा 
निरदेयता से दूध निकाछा जाय, बछडे को न 
दिया जाय तो अवश्य इस में पाप है ! साधारणतः 
दूध दुर्भोग नहीं है । 

उपादान कारणे की एकता से मक्ष्य अभक्ष्य 
का सम्बन्ध नहीं है उसका सम्बन्ध है प्र/णयो 
के घात अधात स । रक्त में घत होता है दूध मे 
नहीं होता इसलिये रक्त अभक्ष्य हैं, दूब मक्ष्य हे । 

प्रश्चु-- जानवरों के वाल्दो का उपयोग 
करना या मोती का उपयोग करना दुर्भोग है या नहीं 

उत्तर -साधारणत* ऊन का उपयोग दुर्भोग 
नहीं है, परन्‍तु जो बार प्राणियों को मारकर 
निकाले जाते हो उनका उपयोग करना दुर्भोग है। 
सी तरह मोती का उपयेगग करना भी दुर्भोग है 
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चिकाला 


न्णप 
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क्योकि वह भी प्राणियों को मारकर 
जाता है | 

प्रश्न- यह ते पूरा प्राणधात है इसे दुर्भोग 
क्यों। कहा ! पाप कहना चाहिये न कि उपपाप | 

उत्तर- प्राणधात में जो ऋरता है वह दु्भोग 
में नहीं है । बहुत से छोगे को दुर्भाग के कारण 
का पता भी नहीं रहता । मोती पहिनने वाले 
बहुत ने व्यक्ति नही समझते कि माती में किस 
प्रकार प्राणिहत्या होती हैं | उसकी तरफ ध्यान 
व्यि बिना मोती कस्ठरी आदि चीजो का उपयोग 
हुआ करता है | दूसरी बात यह है कि अपने 
आप मरने पर भी मोती आदि आणी में से निकालि 
जा सकते है इजलियि भी लोग उन का उपयोग 
करते हैं । 


भगवती के उपांग 
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मोती आदि दुर्मोग अवश्य हैं इन का उपयाग 
न करना चाहिये फिर भी मांस-भक्षण सरीखा 
दुर्मोग नहीं है। मांस-मक्षण मे सकी अपेक्षा 
मनोदृत्ति अधिक दूषित होती है । 
प्रकृतिने मनुष्य को मांस-मक्षी नहीं बनाया है । 
मास-मक्षी प्राणियों के दांत और नख जैसे होंति 
है बेस मनुष्य के नहीं होते | मनुप्य तो बन्दर 
की तरह शाकभोजी है । मनुष्यने अपनी बुढ्नि 
का दुरुपयोग करके मासभोजन को अपना छिया 
है। इससे एक तरह की ,रता आजाती है | 
मनुष्य मे बुद्धि जितनी अधिक है उतनी 
अधिक सुख-दुःख-सवेदन की शक्ति नहीं है अथवा 
अधिक होने पर भी बहुत अधिक नहीं है, 
पशुपक्षियो मे सन्तान-अेम, दाम्पत्य, ऋतझ्ता, 
भय, उल्लास आदि सब बात करीब करीब मनुष्य 
सरीखीं पाई जाती है, उनके प्राण हम थेंडे से 
खाद के लिये लेले यह काफ़ी निर्देयता कही 
जासकती है । ध 
प्रश्न- बहुत से लोग खाद के लिये मास- 
भक्षण नहीं करते पेट भरने के लिये मासभक्षण 
करते है ? क्‍या यह उनकी निर्देयता है ? अथवा 
क्या यह क्षम्य नहीं है 
उत्तर-हिन्दुस्थान सरीखे मुल्क में मांस खाना 
स्वाद के लिये ही है, यहा अन्न इतना सस्ता है 
कि मांस मछली आदि के लिये उससे कई गुणे 
दाम खच करना पडते हैं इसालिये जो लोग यहां 
मास खाते है. वे पेट भरने के लिये खाते है यह 
नहीं कहा जा सकता । जिन देशो में अन्न की 
अपेक्षा मास महँगा है. वहा मास-मक्षण उपपाप 
नहीं है पाप है, हिंसा अर्थात प्राणधात है | जहा 
मास अन्न से सस्ता है, वहा यह उपपाप है । 
जहा अन्न करीव करीब मिलता ही नहीं है, वहा 


मास-भक्षण क्षन्तव्य है, यद्यपि क्षन्तव्य होकर 
भी इस उपपाप में गिनना पडेगा। 

प्रश्ष-कोई भी चीज़ जब बाजार में कम 
हेती है और खरीदने वाले अधिक होते हैं तब 
वह महंगी हो जाती है । स्वाद के लिये मास 
खानेवाले अधिक हें. इसलिये यहाँ मास महँगा है 
परन्तु यदि आपकी बात मानकर लोग मांस खाना 
छोड दे तो मास किस काम आयशा वह सस्ता 
हो जायगा £ सस्ता होने पर क्‍या आप मांस 
मक्षण को उपपाप कहेंगे ! 9० 

उत्तर--याद स्वादलोलुपता न हो सिर्फ 
विवशता के कारण पेट भरने का विचार हो तो 
मास-मोजन उपपाप है । यहीं कारण है कि 
दुर्भोग के प्रकरण में उसका उल्लेख किया गया है। 
जिन देशों में अन्न की कमी है वहां भी मांस- 
भक्षण उपपाप है | 


प्रश्न-प्रकरति के दोप को मनुष्य क्या करे # 
जद्दा पूरा अन्न नहीं द्वोता वहों -मजुष्य मास न 
खाये तो क्‍या खाये ? वहा उसे उपपापी भी क्यो 
कहना चाहिये [* 

“  उत्तर--मास-भक्षण से दुःखब॒द्वि होती हैं 
इसलिये वह किसी न किसी अश मे पाप तो है 
ही, परिस्थिति ने उस विवश किया है इसडिये 
उसे पापी न कहा जाय उपपापी कहा जाय इतनी 
ही रियायत हो सकती है । सपे के मुंह में विप 
है इसमें उसका कोर अपराध नहीं, फिर भी 
दुःखबधक होने से वह मारा जाता है, शेर मास 
खाता है इसमे उसका कोई अपराध नहीं, किन्तु 
विश्वदु .खबधक होने से वह मारणीय है | अगर 
कोई कार्य दुःखद है तो उसे बुराई में गिनना 
पड़ेगा मले ही परित्थिति के अनुसार दम उसे 
पाप या उपपाप कुछ नी कहे ! 
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प्रश्च-पहिले सहज भाग्यज श्रमज ग्राणघात 
ऐसे बताये गये है जिन्हे पुण्यपाप का विषय नहीं 
कहा गया | जहा अन्न कम होता है वहाँ मास- 
भक्षण को भी सहजघधात क्यो न कह दिया जाय £ 
उत्तर-खास लेने आदि मे जो प्राणघात 
होता है वह सहजघात है उसमे मनुष्य को इच्छा- 
पूवेक कोई प्रयत्न नहीं करना पड़ता वह सोते में 
भी होता है । मासमक्षण ऐसा नहीं है | वह इच्छा- 
पूवंक होता है । भक्षणघात के प्रकरण मे इस 
विषय में कुछ कहा गया है वहा देखलेना चाहिये। 
प्रश्न--मासभक्षण को उपपाप भी क्यो कहा, 
उसे तो पाप ही कहना चाहिये : 
उत्तर-सल्यागृत का दूसरा नाम मानवधर्म 
शाञ्र है, इसमे विश्वद्दित का पूरा खयाल रकखा 
गया है. फिर भी उसके व्यवहाग्रे रूप पर विचार 
करते समय मानवरद्धित पर विशेष दृष्टि रक्खी गई 
है-। विश्रद्वित की दृष्टि से मासमक्षण पाप है. पर 
परित्थिति के अनुसार मानव की विवशता देखकर 
मानवहित की दृष्टि से कहीं कद्दी इसे क्षन्त्रव्य भी 
मानलिया जाता है इसलिये इसे उपपाप कह्दा गया 
हे इसीलियि दुर्भोग के प्रकरण में इसका उल्लेव 
किया गया है । 
प्रश्ष-जिन धर्मो ने मास्तमक्षण का प्रचार 
किया है या समर्थन किया हे उन्हे आप धरम कैसे 
कह सकेंगे ? और घमप्तममाव कैसे रख सकेंगे ? 
जेंसे इसछाम मे आप भक्ति कैस रख सकते हैं ? 
उत्तर-धमम मांघ का श्रचार नहीं करता, 
इसलाम ने भी मासमक्षण का प्रचार नहीं किया 
बल्कि उसने तो मासमक्षण रोका है, प्राणिवंध के 
निदेय तरीके को बन्द किया है, किसी प्राणी को 
तडपाकर मारने की मना£ की है, हज वौरह करते 
समय मास खाना आदि बिछकुछ बन्द कर दिया है। 


कल 


मासमक्षण का प्रचार अगर इसछाम का उद्देश 
होता तो हज वगैरह के समय अधिक से अधिक 
मांस खाने को बात कही जाती न कि मास खाना 
बिलकुल बन्द किया जाता । इससे माद्म होता 
है कि इसछाम ने भी अहिंसा को बढ़ाया हैं, 
यथासाध्य हिंसा को घटाया है । 

हा, यह अवश्य है कि परिध्थिति के अनु- 
सार जितनी हिंसा रोकी जा सकती थी उतनी 
रोकी गई, अति करने से प्रतिक्रिया न हो जाय 
इसलिये कुछ विधान रखना पडा । इस प्रकार उप्त 
परिस्थिति के अनुसार निरतिवादी विधान बनाया 
गया । 

ऐसे भी मजहब है जिनने मासभक्षण के 
विपय में कुछ नहीं किया । उनके सामने समाज 
की दूसरी समस्याएँ इतनी प्रबल थी वे इस तरफ 
ध्यान नहीं दे सके इसलिये हम उन्हे हिंसा-प्रचा- 
रक नदों कह सकते | 

कोई मजहब सत्र सचाइयो के दुनिया के 
आगे पेश नहीं कर सकता । उसके विधान देश 
काल के अनुसार बनते हैं या उन्हीं पर जोर 
डाला जाता है । पूर्ण सत्य को दिखान की ताकत 
किसी में नहीं है, इसलिये कित्ती मजहब में कोई 
बात रद्द जाती है, किसी में कोई बात विशेष 
रूपमें आ जाती हैँ, पर इसीलिये घम-समभाव का 
विशेध नहीं किया जा सकता, न उसे अव्यत्रह्मथ 
बताया जा सकता है क्योंकि सभी घर कल्याण 
की इष्टि से समाज को आगे बढानेवाले होते हें । 

प्रश्ष- खेर, धर्मी मे मासभक्षण की उत्तेजना 
न सही, मासमक्षण का दर्मोंग कहना भी ठीक 
है पर दुर्भोग तो यह इस्रीलिये है कि इसमे ग्राणि- 
बंध होता है. परन्तु अगर ग्राणी अपने आप मर 
जाय तो उसके माप्त-भक्षण में क्‍या पाप हे ! 


भगवती के उर्पांग 


उत्तर-यों दिखने में तो कोई पाप नहीं 
माछम होता पर मृत-मासमक्षण जनसमाज के 
लिये व्यवहाय नही है-। म. बुद्ध ने इस बात की 
अनुमति दी थी पर इससे मारे गये पशु का मास 
भक्षण न रुका । जनता का ध्यान उत्पत्ति की 
तरफ मुश्किल से जाता है। खाते समय मेरे या 
मोरे गये का भेद उसके ध्यान म नहीं आता। 
एकबार मास का स्वाद आ जाने पर और गृत- 
मास दुर्लभ होने पर छोग नाना तरीकों से प्राणियों 
को मारने छगंत हैं. और उनके वे तरीके ऐसे 
निरदेय अर्थात्‌ तडपनिवाले होते है कि उससे 
कसा३ का काम दयादतापूर्ण माछम होता है । 
स्वास रोक करके तडपा तडपाकर मारना, गरम 
पानी में उबालना आदि निदयता के कार्य मृत- 
मासभक्षण के नामपर किये जान छगते हैं इसलिये 
(मास के किये पशुओं को न मार जाय! इस 
नियम क लिये हर तरह के मास का त्याग होना 
चाहिये | रे 

प्रश्न-कर्ही कहीं अपन आप मेरे जानवर 
के मास खाने की मनाई है पर मारे गंय माप्त 
खाने की मनाई नहीं हैं इसका क्या कारण है £ 

उत्तर--यह भेद स्वास्थ्य की इृष्टि ७ क्रिया 
गया है, ढिंसा अहिंसा वी दृष्टि से नहीं । अपने 
आप मरे हुर जानवर मे अधिकतर को न कोई 
बीमारी रहती हैं इसलिये उसका मान भी विश्येष 
बीमारी पैदा कर सकता है | 

ग्रश्न-अडे का सेवन मांप्मक्षण है कि नहीं ! 

उत्तर-मतमास के विषय मे जो बात कही 
गई हैं उत्तका कुछ भाग अडो के बारे में भी कहा 
जा सकता है । अंडा पक्षी का भरीर है उममे 
प्राण है इसीलिये उसमें प्रगति होती है, जीवन के 
इतने चिन्द्र देख लेने पर अंडा और पक्षी की 
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भेद-रेखा इतनी पतली हो जाती है कि अडा 
खानेबान्य पक्षी खाने के लिये तैयार हो जाता है, 
फिर यह अर्थ भी निकलने लगता है. कि बेहोश 
पशु को मारकर खाने मे क्‍या दोप है 
उस समय वह भी भड़े के समान है । 
इस प्रकार बेहोश करके मारने की प्रथा मे सब तरह 
वी हत्या आ जायगी | कहा! यों जायगा के चीज 
तो एक ही है पहिले खाई कि पीछे खाई । जिस 
प्रकार हम ज्रुण-हह्मा को हत्या कह सकते है 
उसमें मनष्य-बध से कम पाप होने पर भी उसे 
हत्या की श्रेणी मे लेते है उसी प्रकर अंडे का 
नाश भी पक्षी के नाश की श्रेणी में लेना चाहिये। 


इस प्रकार अडे खाने में साधारण मासभक्षण 


से कम दोष हान पर भी मास के समान उसका 


भी त्ञय|ग करना चाहिये |. 


३-मद्यपान- मथपान का मतरूब 
नशीली चीजों से-है, शराब अफीम आदि चीजे 
इस में शामिल है | नशे में मनुष्य अपव्यय करता 
है घर और समाज की जिम्मेदारी, परी नहीं करता 
साथ ही भान न रहने से दूसरों का अपमान 
कर ब्रैठता है या- सता डाछता है, इस प्रकार 
नशा करने से अपनी और समाज की काफी 
हानि होती है । 

शरात्री छोगों के धर उजड जाते हैं, पत्नी 
और बच्चो की दुर्दशा हो जाती है, किसी का 
उस पर विश्वास नहीं रहता, इत्यादि कारणों से 
मद्पान दुर्भोग हैं, हर एक आदमी के इसका 
त्याग करना चाहिये । 

जो छोग भंग आदि का नशा करते है वे 
भी एक तरह के शरात्री हैं | 

प्रश्न- भंग के नशे म अच्छे अच्छे विचार 
सूझते हैं कुछ छोग तो भग पाकर ही अच्छा 
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साहित्य निर्माण कर गये है । कुछ ने शराब का 
भी उपयोग किया है, तब इसे दुर्भोग क्यो कहा 
जाय, £ इस के अतिरिक्त एक बात यह भी हे 
कि जो देश बहुत ठडे है वहाँ शराब स्वास्थ्य के 
लिये भी आवश्यक है, थोडी मात्रा मे पीने से 
नशा भी नहीं आता | कमी कभी दवा के ढिये 
भी शराब की जरूरत होती है या दवा मे मिलाना 
पडती है | इस सब कारणो से मचपान को 
दुर्भोग क्यों कहा जाय १ 

उत्तर- मध्य किसी चीज का नाम नहीं है 
एक ही चीज देश काल पात्र के भेद से मद या 
अमय हो सकती है । बुराई है नशे मे । इसलिये 
अगर दवा में म्य का मिश्रण हुआ हो तो उस 
मद्यपान में दोष नहीं है । ठडे देशे में अगर 
कोई मद्य स्वास्थ्य के लिये आवश्यक हो और बहें। 
नशा न छाता हो तो वह भी मथपान नहीं है । 
साहित्य-निर्मीण आदि के विपय मे भी ऐसी ही 
कुछ बात कही जा सकती है. पर साथ ही यह 
भी समझना चाहिये कि लेखन आदि के लिये 
शराब की आवश्यकता मारुूम होना वार्स्तविक 
नहीं है, नशेबाजी का दुर्ष्परिणाम है। “ 

नशीली चौजों मे यह भी एक खराबी है 
कि जीवन की सहज शक्तियों को वे इस प्रकार 
पचा जाती हैं कि उन के बिना सहज शक्तियों 
का अस्तित्व भी माछूम नहीं होता, ऐसा माद्धम 
होने छुगता दे कि हमारी विचारकता एकाग्रता 
हमारी नहीं है भंग या शराब की दी हुई है । 
पर बात ऐसी नहीं है आज तक हजारों तीर्थंकर 
पैगम्बर अवतार दाशेनिक वैज्नानिक कवि आदि 
हुए हैं उनमे हजार में नवसौ निन्यानवे को विचार 
और भावना के छिये ' नशें की आवश्यकता नहीं 
हुई | एकाघ को हुई तो इसका कारण यही कहा 


सत्यावृत्त 
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जा सकता है कि उसे वह दुष्यसन पहिले से 
लगा था । दुष्यसन से छाम तो कुछ होता नहीं 
है किन्तु स्वाभाविक शक्तियों इस तरह कुठित 
हो जाती है कि नशे के विना वे स्वाभाविक काम 
नहीं कर पार्ती | इसलियि साहित्य आदि के लिये 
नशे की आदत डारू छेना दुर्भोग ही है । यदि 
इसका थोडा बहुत उपयोग हो भी, तो भी इसका 
त्याग ही करना चाहिये * क्योकि इससे स्वाभाविक 
शक्ति का नाश ही होता है । कृत्रिम गति के 
लिये स्वाभाविक गति का नाश करना पाछकी में 
श्ेठने के लिय अपने पैर कठा डालने के समान है। 

प्रश्न--दुःख भुगतने के लिये बहुत से आदमी 
नशा करने छगते हे, दुःख कम करना तो वम है 
ऐसे आर्दामियो के लिये नशा भी चिंकित्सा क्‍ये। 
न समझी जाय 

उत्तर-जैसे आक्रहत्या दुःख से छूटठने का 
ठीक उपाय नहीं है उसी प्रकार नगा दुःख 
भुछान का ठीक उपाय नहीं है | जीवन को 
नाटक समझकर दु,ख को भुछाना या 5७की सह- 
जाना ही ठीक उपाय है नशा से तो मनुष्य अपने 
दुःख बढा लेता है उनको दूर करने मे गिथिल 
हो जाता है कमी कभी दुःखान्पादक अनेक 
कुकृत्य भी कर जाता है, सहिष्णुता नए्ठ हो जानी 
है इस. प्रकार छाम की अपेक्षा द्वानि कई गुणी 
होती है, छाभ क्षणिक्र होता हैं और हानि स्थायी 
होती है, इसलिये नशा चिकित्सा नहीं है न इसे 
अपनाना चाहिये | 

दुर्भोग और भी कह्टे जा सकते हैं, ऐसे खेछ 
तताशे देखना जिससे मनोबृत्तिया दूषित होती हो 
आदि भी दुर्भोग हैँ पर ऐसे दुर्भोगो का ्रतरूप 
में नियन्नण करना कठिन है, इसलिये ऐसे ढु्भोंगों 
की गिनती यहा नहीं की जाती है | जो मोटे 








मोटे हर्मोंग है उनका यहाँ उछेख किया गया है। 
- इन दुर्भोगो का त्याग करने से सद्भेग अपने आप 
आजाता है । दुर्भोगे से बचे रहना सद्भाग नाम 
का उपसंयम है । 


२ सदजेन 
सदर्जन का मतलब है ऐसी आजीविका 
जिससे अपनी उदरपूर्त्ति भी हो और दूसरों को 
भी छाम हो अथीत्‌ हमने जो कुछ किया द्वै उस 
के बदले मे कुछ दिया हे, और नतिकता को 
धक्का न छगा हो | इससे उल्दा दुरजन है इसका 
त्याग करना चाहिये | 
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यहें सिर्फ उन दुरजनों से मतलब हे जो 
चोरी नहीं समझे जाते । यो ते चोरी भी दुरजन 
है पर वह पाप है इसलिये उपपाप के प्रकरण मे 
उसका उल्लेख नहीं किया जाता। को१ कोश काम 
ऐसे हैं जो दुरजन स माद्म हं।ते है पर वास्तव 
में वे है चोरी, जैसे लॉच लेना आदि | 

लॉच लेनेवाढे कई तरह के होते है. किसी 
किसी को नजरचोर और किसी किसी को 
बढ्ात्‌ चोर कद सकते है । 

एक लॉच तो ऐसी होती है जिस में छॉच 
देते वाछठा और लॉच लेने वाल दोनों दी चोर 
कहलाते हैं क्योकि वे असली मालिक की चोरी करते 
है | रेठ के सामान के किराये में सामान कम 
बताना और दो रुपये के बदले में डेढ रुपये देना 
और कम रुपये को रसीद लेना इस में दोनों ही 
कम्पनी के चोर दे, यह दुरजन उपपाप नहीं 
किन्तु नजरचोरी का पाप है | 

कभी कमी र्शिव्त लेनेवाला ही चोर होता 
है देनेवाला नहीं, लेनेवाढ्य देनेवाले की बलतू 


भगवती के उपांग [ 


हि 


६४ 
चोरी करता है | जैसे एक बार में सपत्तीक भोपाल 
स्ठेशन पर उतरा, जब शहर में जाने ढगा तब 
बहों एक सिपाही ने मेरी पेटी खुलवाकर देखी, 
उसंम चार-पॉच तोले के चादी के बिछुए थे । वह्द 
बोला इस पर ठक्स दो | पर उस के एक अधि- 
कारी को माद्ठम हुआ कि ये पुराने हैं और इन 
की पत्नी के हैं तो उसने कहा जान दो, इसपर ठेक्स 
नहीं लिया जाता | शिकार हाथ से जाता देखकर 
सिपाही बोछा-नहीं साहिब, इस पर ठेक्स लेना 
चाहिये । अफप्तर साधारण था, उसने कहा-जैसा 
तुम जानो करो । बढ सिपाही मुझे वहा से काफी 
दूर एक चौकी पर लेगया और बोला यहीं बैठे 
बडे आफीपर आते है उन्दे टेक्स देना | वह 
चला गया और उस के स्थान पर दूसरा सिपाही 
रहा । मैंने उससे पूछा तुम्होरें आफीसर कब 
आयेंगे ? बोला सुबह आठ बजे | मैंने कहा तब 
तक मै क्‍या यह बैठा रहूंगा ? टेक्स लेना हो तो 
स्टेशनणर को नहीं तो मै जाता हूँ | व३ बोछा-वह 
सिप्राद्दी तुम्हें मेरे पहरे में कर गया है मे कैसे 
जाने दूं £ फिर कुछ नरम होकर बोछा-साहिब, 
क्यो इस झझट में पड़तें है १ चार पैसे देकर छुट्ी 
लीजिये । स्टेशन पर मैं पत्नी को तागे में छोड़ 
आया था उसको चिन्त। के कारण मुझे चार 
पैसे देने पडे | इस मे भोपाकू सरकार का तो 
नुकसान न हुआ क्योकि पहिरने के पुराने गहनो 
पर टेक्स नहीं था पर उस सिपादी ने मुझे परेशान 
करके चार पेसे लेलिये | यद्द बात चोरी है। इसे 
उपपाप नहीं कद्द सकते किन्तु घोर पाप कहना 
चाहिये । मनुष्य को अन्याय से विवश करके 
जब कोई रिशिबत लेता हो तो यह बलात्‌ चोरी है । 
रेलवे स्टेशनों पर न्यायाल्‍रुर्यों मे ऐसी चोरियों 
बहुत हुआ करती है ये शासन और समाज का 


सत्याम्ृत्त 
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कछक है । रस्थ्ितखोरी पूरी चोरी हैं, पाप हैं, 
उपपा० नहीं | इस सफेद 'डकेती कहना चाहिये। 

इसी ग्रकार कम तौना, अधिक कीमत की 
चीज भें कम कीमत की चीज मिलाकर बेचना, 
एक मालका भाव करके उसके बदले दूसरा सस्ता 
माल देंदेना आदि भी चोरी है पाप है| दुरजेन के 
प्रकरण में इन चोरियों से मतलब नहीं है क्योकि 
ये सब पाप हैं उपपाप नहीं | 

दुरजन उपपाप वह है जिस मे छेनेवाल 
' और देनवाले की अनुमति होने पर भी या तो 
विनिमय के मृल सिद्धान्तों का भग है, जैसे जुआ 
आदि, अथवा अपने या दूसरों के जीवन का पतन 
है जैसे वश्याइत्ति आदि | जूआ आदि के नियम 
दोनो पक्षो को मजूर होते है पर इससे लेन देन 
का कोई व्यवहार सिद्ध नहीं होता । 


लेन देन का व्यवहार किसी न किमी सेवा 
के आधार पर खडा हुआ है| मनुष्य जब किसी 
को कोई सुविधा देता है, मुख देता है, तब उसे 
उसके बदले में कुछ ढेने का हक है। एक 
विद्वान ज्ञान देता हैं एक सिपाही रक्षण देता है, 
एक व्यापारी दूर से चौज मेंगाकर समय पर हाजिर 
करता है, एक अनाज आदि पैदा करता है एक शृद्र 
किसी तरह की परिचर्या करता है, इस प्रकार हर 
एक आदमी किसी न किसी तरह का परिश्रम 
करता है और दूसंर को छाम पहुँचाता है उसेक 
बदले में उसे रुपया पैसा आदि दिया जाता हे । 
जो इस तरह का परिश्रम नहीं करता न छाम 
पहुँचाता है फिर भी रुपया पेंसा आदि छेता है 
तो उसकी आमदनी कानून से या समाज से अनुपो- 
द्वित ही क्यो न हो चह दुरजन हैं । 


दूरजन के अनेक भेद हो सकते है, समझेने 
के लिये छः भेद यहां किये 'जाते है । १--पाप- 
'जीवविका २--छलजीविका ३--जूवा, 9-सदझ्ठय 
७-मिक्षा, ६-व्याज- 
१--पापजीविका-ऐसी जीविका को पाप- 
जीविका कहते हैं जो पाप पर अवलम्बित है, 
दूसरों का पतन होता है आ्राणिघात होता 
ह या आर भी किसी न किसी प्रकार का दुःख- 
वर्घन होता है | जूबा और सट्टा भी ण्पप्जीविका 
हैं पर इन दोना को अछग बताने कौ जरूरत 
इसलिये हैं कि जूबा ते जीविकारूप में प्रधिद्ध 
हीं है और सट्टा को बहुत से लोग शुद्ध व्यापार 
ते है, इन दोनो की दुरजनता पर जोर ढने 
के लिये इन्हे अलग बतछाया है । छलजीविफा को 
भी पाप-जीविका कह सकते हैं परन्तु स्पष्ठता के 
लिये उसे भी अछग बत्ताया, इस प्रकार पाप-जीविका 
का अर्थ जरा सकुचित सा हो गया है । 


ऐसी कामे|दीपक दवाइयों का व्यापार जिनसे 
लोगो के चरित्र ओर स्वास्थ्य का नाश होता हो 
वेश्या की जीविका (अगर वद्द शीलकती न हो ), 
आदि पापजीधिकाएँ 6 । बहुतसी जीविकाएँ 
साधारणतः व॒री नहीं होतीं पर बुरे उद्देश से पाप- 
जीविका बन जाती हैं । जैसे किसी देश को 
अरफीमची बनाने के लिये उस देश में अफीमका 
ब्यापार करना, दूसरे देशो पर आक्रमण करने के 
लियि विषेली गेस आदि बनाना हझत्यादि | 

अंन्ष-खती में ढिंसा होती हे. इसील्यि इसे 
पाप-जीविका कहा जाय या नहीं १ 


ड्ड 


उत्तर-नहीं, कयों।कि अगर खेती न की जाय 
तो मनुष्य मास-मक्षण करेंगा, खेती से एक बडा 
पाप रुकता है इसलिये यह पृण्यजीविका है । 





अविनीस तरस 


9० आम. 


अन्न खाना अगर पाप नहीं हे तो खेती करना 
भी पाप नहीं है | 

२ छलजीविका--ऐसा धंधा करना जिसमे 
भाषा आदि की ओठ मे दूसरों को ठगा जाता हो। 
जैसे किसी ने कहा-हमोरे यहा से जो बारह 
शीशियें। खरीदेगा उस ए% घड़ी इनाम दी।जायगी 
जो एकसा ठाइम देती है। खरीदने पर वह घडी 
इनाम देदी जिसके कादे एक है। जगह बंने रहते 
है, जो चलती नहीं है, एक एक पैसे मे खरीद- 
कर बच्चे जिससे खेला करते हें । एकसा टाइम 
देने का अथ न चलना हे, यह जनता नहीं 
समझती, इस प्रकार शब्दों के छछ स धोखा देकर 
घंधा करना छलजीग्कि है । सूचना जब ऐसे 
शब्दों मे या एसी मापा भ दी जाती है जिस 
साधारण छोग नहीं समझते तब उनकी इस ना- 
समझी से छाम उठने के उद्देश से जो छछ किया 
जाता है वह छलमीविका है | सीधी भाषा में भी 
छल किया जाता है, जप क्रिस्ती ने विज्ञापन 
निकालछा-५ खटमर मारने का अमोध उपाय बताने 
की कीमत सिर्फ आठ आना ?। किसी ने आठ 
आना देकर उपाय पूछा ते लिखा दिया खटमल 
देखकर एक चिमठी से पकडिये और एक छक्षडी 
के तखंते पर रखकर छोटी सी हथौडी से कुचछ 
दीजिये । उपाय तो सचमुच अमोध रहा, पर 
ग्राहक के न ते ऐसे अमोघ उपाय की जरूरत 
थी न वह ऐसा समझा था, विज्ञापनदाता भी 
इस मम को समझता था और आहको को घोखा 
देने के लिय उसने ऐसा विज्ञापन निकाला था । 
यह छलजीविफा है । ज्योतिष आदि की ओट मे 
जो ठग्तेहेँ उनकी वह जीविका भी छलजीविका है। 

प्रश्ष-जादू बंगेरह के खल मनोरंजन के 


जप 


लिए जरूरी होते हैं उनमे छह न किया जाय 
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तो खेल का मजा ही जाता रहें तो क्या जादू 
के खल दिखाना छलजीविका है ! 


उत्तर-नहीं, छल को छल कह देने पर 
वह छल नहीं रहता, जादू के खिग्रड़ी यह कह 
देते है या साधारणतः यह बात घोषित रहती है 
कि इन खलो में हवथ की सफाई आदि है । तुम्हारी 
दृष्टि या वुद्धि का मुझ सकने की योग्यता दिखा 
कर ही वे पैसे लेते है, वे लेन देन मे कोई छल 
नहीं करते | 

एक आदमी राजकमचारी बनकर तुम्हे धोखा 
दे जाता है तो वह चोर है छली है, पर एक 
बहुरूपिया राजकर्मचारी बनकर तुम्हें भुखावा दे 
जाता है और फिर इनाम मागता है तो यह न 
चोरी है न छलछजीविका है । एक आदमी साघु- 
वषी बनकर छोगो को ठंगे तो हम उसे छलजीवी 
या पापी कहेंगे पर बहुरूपिया बनकर भुद्य सके 
ते उस छलजीबी न कहेंगे । उस भुलाते समय 
ढाम न उठाना चाहिये । 


जैसे एक बहुरूपिया साधुवेष बनाकर रास्ते मे 
बैठ गया । वहा से राजा निकआ, राजाने उसे 
साधु समझ कर नमस्कार किया, और कुछ भेंट 
देना चाही लेकिन साधुने कहा-अच्चा, साधुओं 
को घन पैसे से क्या मतलब, मुझे दो हाथ जगह और 
मुह्ठी भर अनाज चाहिये सो ईश्वर की दया से सत्र 
जगह्द मिल जाता है में तेशा धन लेकर क्या करूगा ? 
राजा साधु की निस्पृद्ता से बहुत खुश हुआ 
और प्रणाम करके और साधु का भक्त बनकर 
चला गया | 


जब राजा कुछ दूर पहुँचा तब वह साधु 
अपना साधु वेष उतार कर राजा के पास गया 
और इनाम मार्गने छगा कहा कि में बहरूपिया 


३६७ | 


सत्यागृत 





हूँ । राजाने कहा-जितना इनाम तुम्हें अभी मिल 
सकता है उप्तसे अबिक तो मे तुम्होरे सामने चढ़ा 
आया था फिर वह तुमने लिया क्यो नहीं ? बहुरू- 
पिया ने कहा-मै अपनी कछा दिखाकर ईमानदारी 
की रोटी चाहता हू - धोखा देकर छलजीबी नहीं 
बनना चाहत । 

जादू के खिलाडी के बिपय में भी यही बात 


4७. 


कही जा सकती है | जादू का खिलाडी रुपये का 
दो रुपया बना देता है. पर इसके लिये वह किर्सी 
से रुपये नहीं ठगता वह तो अपना इनाम या 
दिक्रिठ के पैसे ही लेता है इसलिये छलर्जावी नहीं 
है | छछ करने की करा दिखाकर एक कलाकार 
की हेसियत से जीविका करना छलजीविक्रा नहीं 
है किन्तु जीविका में छछ करना और छल से 
'झुपये ठग लेन. छलजीविका है । नकढी साधु 


0), 


छलजीवी है व चोर भी है पर बहुरूपिया न तो 


चोर हे न छलजीवी । 


३- जूबा-- विनिमय. का 
ते कोई सेवा हो, न कोई उपयोगी 
चाज, पिन्‍्तु किसी कृत्रिम या अकृन्निम 
घटना के आधार पर देन-लेन की शर्ते करना 
जवा है। जहों दन-लेन न हो सिर्फ मने।विने।द 
के लिये जीत-हार हो वहाँ जूबा नही है । कोड 
फेकना, पासा फकना, तास के अनेक खल, 
चूडी फेकना, घुडदौड की शर्तबन्दी, छाटरी भादि 
जूबा के खड है । जूबा मे न तो कोई उपयोगी 
चीज पैदा होती है न व्यापार की तरह इधर 
से उधर जाकर लोगो को मिलने में सहूलियत 
होती है, व्यथ हो सम्पत्ति इधर उधर दौडती है, 


९ 


आवार ने 


जूबा खेलने वाले व्यथ ही अपनी शक्ति बर्बाद” 


करते हैं । जूबा की जीत एक तरह की 'सुफ्त- 
खोरी है उसकी हार एक तरह का आत्महत्या है। 


अटव्लकन ना थे ध्ण्य्ण्ण्य््् हि! व्यदां  यृछ (पक सनक: +मवपमावोधकधकाक -..आमयकम्पा+ केकाकरे: कक कधण 


जूया खलने वालों की दुर्दशा के उदाहरण 
बहुत से मिछते है | जूबा ने युधिष्टिर की दुर्दशा 
की, नारीत्य का अपमान कराया, कौरवों में 
उन्म्राद भरा, अन्त में महामारत में उनका भी 
नाश हुआ-न्यह सत्र प्रसिद्ध ही है। आज भी 
हर गांव और हर मुहल्ले मे जुवाडियों की दुर्देशा 
के नमुने मिख्ते है । उनका व्यापार नप्ठ हो 
जाता है, वे घा की चीजे ओर पत्नी के आमूषण 
आदि भी जूबा पर चढ। देते हैं, वचारी पवी 
नहीं दना चाहती ते उसे मारत-पीटत हं-- 
इस प्रकार एक तरह का जगलीपन और जेत्- 
नियत उनपर छा जाती हैं। उनझा कौटुम्बिक 
जाविन नरक्र बन जाता है | झूठ बोढन की और 
धीरे धीरे चोरी करने की आदत पड़ जाती ढे, 
जीत में ऐसा उन्माद आ जाता है कि वह अपने 
शील-सदाचार को मुश्किल से सुरक्षित रख पाता 
है, नशब्राजी आदि का व्यसन भी लग जाता हैं । 
अगर जूत्रा खलन वाला व्यक्ति अच्छा से 
च्छा सयमी भी हो तो भी समय की बर्बादी, 
पैसो की हानियें, मफ्तलोरी और काफी समय 
तक चिन्ता आर व्याकुछता होती ही हैं | पर 
जुबाडियों मे ऐसे सममी कम ही होते हैं, अधि- 
काश की ऐसी ही दुर्दशा होती है जैप्ती कि 
ऊपर बताई जा चुत है | इसलिये जूबा खराब 
से खराब दुरजन है | धम ते इसे रोकता ही है 
साथ ही समाज और राज्य को भी इसझकी रोक 
करना चाहिए | जो राज्य घुद-दौड की शर्त और 
छाठरी की अनुमति देते हे व जूबा का प्रचार 
करके जनता का नाश करते है । 
प्रश्न-घुड-दौड तो अच्छी बात है. इससे 
स््ास्थ्य और सेनिकता का बिकास होता है, 
देखनेवाले का मने|।विनोद होता हैं । इसके, 


भगवती के उंग 





प्रबन्ध म॑ जो खच होता है उसके लिये दशक 
से विक्रेट के पैसे लिय जॉब तो क्या बुराई है ! 

उत्तर-यह सब बुराई नहीं हैं । दशकों के 
लिये टिफ्रिंट छऊप्पनभो जीतनेवाढे को इनाम भी 
दो, पर दशक में से जो छोग अमुक्त घोड़े की 
जीत पर दात्र छगाते हैं. वह जूबा है, वह जूबा 
न खलना चाहिये | 

ग्रक्ष-लाठरी में कया बुराई है ! दूसरों का 
पे एक एक रुपया जाता है और एक आदमी 
धनवान वनकर सुखी हो जाता है । 

उत्तर -इसमें जीतनेवालडे और हारनेबालि 
सब में मुफ्तलारी! की बृत्ति पैदा होती है, सभी 
बिना परिश्रम के पैदा करना चाहते हैं, यह बृत्ति 
किसी भी मनष्प के लिये कछक की बात है। 
फिर इससे न ते समाज को कुछ सम्पत्ति मिकठती 
है न व्यापार के समान एक जगह से दूसरी जगह 
चीज जाती दे जिससे फ्रिेसी चीज +#े पाने की 
लोगो का सुत्रिधा मिले । कोई उपयोगी चीज 
पैदा की जाय या छोगो के पास पहुंचा३ जाय 
इसी के बदले भे किसी का पैसा छन का अविक्रार 
है, छाटरी में ये दोनो बाते नहीं है. इसढिये वह 
दुरजन है । ज़वा के सभान इसमे चिन्ता व्याकुछता 
ग होती है इप्तढिये इसका समांब्रश जूवा मे 

टी करना चाहिये । 

प्रश्ष॒ छाट। डाऊकर अगर झ़िसी संस्था को 
मदद दी जाय ते क्या बुरा३ है ? 

उत्तर-छाटगी मे दो तरद्द के उपपापी है 
एक तो वे जा छाटरी खोलते ढे और उसका नफ़ा 
ले लते है, दूसेर वे जो छाठरी में रुपया भर कर 
इकदम घनवान हो जाना चाहते हैं| अगर किसी 
थ्रेग्य संस्था की मदद देने के लिये छाटरी भराई 
जाती है और पूरी इमानदारी के साथ उसका 
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पालन किया जाता हैं, तो छाटरी के प्रतन्धक 
उपपाए नहीं रहते, और छाटरी भरने बालों के 
मन में सस्थाक्रों मदद देने की मुख्यता है तो- 
उनका उपपाप भी आंबे से अधिक दूर हो जाता 
है। पर अच्छा यही है कि संध्या को मदद देने 
के लिये भी इसका उपयोग न किया जाय, अन्यथा 
इसकी ओट मे जंबा के बहुत से काय घर बना छेगे। 

बहुत से छोग रुपये पैसे बिछाकर उसमें 
चूडी फेककर फँँसाने का धंधा करते दे यह पूरा 
जूबा तो है ही, साथ ही जनता को ठगना भी है ! 
कोई कोई छोग पानी के अक छिखीं हुईं कागज 
की चिंन्दियों निकलवाते ढेँ यह भी जवा और 
ठगाह है इनके अड्डेवछ और खिलाडी दोनों जुताड़ी 
है | जूंबे के सैक्रंडो रूप दे उन सबका त्याग 
करना चाहिये । समाज को कुछ उचित सेवा 
देना और उसके बदले में जीवन निवाह के (डिये 
कुछ लेना यही उचित आजीविका है। जूबा अनेक 
अनरयथे। की जड़ तथा ,मुफ्तखारी है । 

४ सद्धा-सट्ट भी एक प्रकार का जूता है पर 
इसे व्यापार का कुछ ऐसा रूप मिल गया है या 
उसमे व्यापार का ऐसा मिश्रण हो गया हैं कि 
उसे जूता से अछ्गय करके कहना पड़ता है । 
वास्तव में जूबा के सथ इसमें बहुत समानता है । 

जिस प्रकार जूता में चिन्तातुतता या अनि- 
श्वितता-है करीब्र करीब उसी प्रकार सट्ढे में भी 


है।जूतवा मे जिस प्रकार न तो को१ चीज पैदा 


की जाती है न सुविधाजनक बना£ जाती है, इसी 
प्रकार सट्े भंभी है । सटठे भे चीज जहां की 
तहा पडी रहती है, इस प्रकार सद्द और जूबा में 
दोनो समानतांए है। 

साथ ही एक तीसरी समानता यह है कि 
जैसे जूबा मे एक पक्ष की हार पर दुसरे पक्ष 


जीते हे । बहुतो की केगालियत पर किसी एक 
संदोस्थि की श्रीमान होना निभर है। इस प्रकार 
की मफ्तेखोरी और आर्थिक इंत्या जूबे मे ही ५ 
ब्यॉपीर में नहीं । 

व्यापार में दोनों! पक्षों का फायदा होता है। 
एक आदमी बड़े शहर से कोई चांज खरीदकर 
छोटे शहर भ कुछ नफ़ा छेकर बचता दे तो उसका 
फायदा तो है ही साथ ही श्राहक का भी फायदा 
है क्योकि बडे शहर मे जाने को उस्तकी परेशानी 
बचे जाती हैं । 
! इसी प्रकार एक आदमी बरसात के पाहिंछे 
अनाज खरीद॑कर सुरक्षित रखता है. और बर॒मात 
में या बरसात के बांद कुछ नफे' लेकर वेचेता है 
ते उसका लोम है और आहक का मी छाम है 
क्योकि उस समय पर 'जरूरत के अंनुसार चीज 
मिलजाती हैं. अन्यथा वेद बंरतोत॑ मे. खेंडे में 
अनाज छेने कहा जांता '! इस प्रकार व्यापर 
पैनो की सिवा के छिये होता है, दूक्रॉनदार 
और ग्राहक दोने। दी अंपनी अपनी इंटि से 
उसमे छाम उठाते हैं. पर सट्ठे में दोनो ही एक 
दुसरे को 'हराना चाहते है'। भेंने तुमसे- हजार 
गांठ खर्रीदठी, माल कह्य हे या अभी इस “दुनियां 
में है या नहीं मुझे नेहों मारुप, मार की मुझे 
जरूरत नहीं है, दाम मैने 'उतने ही दिये हैं जिंतने 
से 'माव अगर घटजाय तो उसका घाठय चुकाया 
जा सके । आंगे यदि भाव घटा 'तो डिपेजिठ का 
कृपया देकर सिर पीट लेता हूं भाव अगर बढा 
'ते। मुफ्त में ' हजारों छाखो 'ेकर भोटेरे दौड़ाने 


-संत्यायत 





छ्गता हू -महढछू बनवा ढता ह थाडद् छाच घस 


७ 


के रूप में धम सस्थाओ को, मन्दिर मसाजिंदो के 
देकर पूजा और यश भी खरीद छेता हूं, सिर 
पीठने के लिये दूसरा पक्ष .रह जाता हे । छाखो 
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कमाने में भेंने दुनिया की क्‍या भाई की और 
खोने मे मैने क्या पाप किश्य जिसका दंड यह 
मिला, इसफा कोई उत्तर नहीं 6 । इसछिये सदूठा 
मुफ्तखोरी हे जूता है, सभ्य गब्दों मे उसे आर्थिक 
युद्ध वाद्य जा सकता है व्यापार नहीं । 
प्रश्न-जब सह्ष कानून से जायज हो अर 


दूसरे छोग इसके द्वारा श्रीमान्‌ बन गये हा तो 
अपने में योग्यता होते हुए भी उसका उपयोग 
क्यो न किया जाय १ 


५ 


कमर 


उच्तर-व्याभेचार से अगर कोई वेश्या 
धनवान हो गई होः ते भी अन्य सुन्दरिया के छिये 
वेश्यों-जीबन अनुकरणीय न होगा, क्यों/कै इससे 
बहुत-सी खियो'को घृणित, जीवन बिताना 
पडता है और सैकडो घरों की तबादी द्ोती है, 
यंद्ी हाल संट्टे | है। दूसरी बात यह दे कि 
संद्ठ में जीतने का दावा बहुन कम लोग कर सकते 
है, बडे 'बड़े होश्पार सटोरिब भी अन्त में मिख* 
रंगे या दिवालिय होते दखे' गये हैं | इसडिये संद् 
का द्ववयुद्ध खढना क्िंती को भी अभदायक 
नशों है । मानलो कि सैऊझ़डो आदनियो की हत्या 
करके उनकी हाडेयो से एक आदमी ने -अपना 
महल बनत्रा लिया ते क्या यद्द दूसगे को अछु- 
करणीय हे।गा £ मनुप्य अगर इ$ठ चून। का उत्पादन 
न करके मनुष्य-हत्या को और उनकी हड्डिया से 
मकान बनावे तो एक न एक दिन उत्त हड्डियों 
के महल्वाढ' की भी हड्डिया किसी दुसरे के महल 
बनने में छू जें(यर्गी सामृहिक रूप में उस समाज 
का नाझ होगा । ऐसीजगली जातियां है जिनमे 


भगप्रवी के उपांग 
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मनुष्य हह्मा करके उनकी खेोपड़ियो का सम्रह 
करनेवाले बड़े आदमी समझे जाते हैं, उन बड़े 
आदमियो को देखकर दूमरे भी बड़े आदमी 
बनने की कोशिश करते है, इस कोशिश मे 
बहुतमे मोरें जाते है, कुछ बडे आदमी बनते 
हैं पर सामुहिक रूप मे उत्त समाज का नाश 
ही हो रहा है | सटटे वाठ_सम्राज की भी यही 
दशा द्वो्त हे । 

ग्रक्ष- देखा तो यह जाता है कि डा 
शहरा भे सदठा हाता ह उन शहरों मे प्रान्तो 

| छोगी में घन भी अधिक होता हे जब ।के जह्। 

सट्टा नहीं होता बढ़ीं गरीबी बहुत रहती है । 

उत्तर--कसाईखाने मे बहुत से जानवर इकट्ठे 
होते है इसका यह मतलब नहीं है कि कसाई- 
खानो से 'जानवरों की सझुया बटती हे, सदूठा से 
घनवान बनने की बत भी ऐमी ही है । 
बात यह है कि जिन शहरों का 
अन्तर्राष्ट्रीय व्यापार से सम्बन्ध होता है या जो 
देश के द्वार बने होते हे या जो उद्योग के केन्द्र 
होते है उन में सम्पत्ति अविफ़ होती दे और 
चारों ओर से आती हुई उम्त सम्पति के नशे में 
बढ्दों सदृठ के भी केन्द्र बच ज_त हैं. धन सटडे से 
पैदा नहीं होता हैं पर उथेग आदि के कारण 
जो धन एकत्रित हुआ -ब६ सद्ठा रूपी यज्ञकुड मे 
स्वाहा होने छग्ता दे | 

सट्टा से जत किसी तरह का उद्यादन नहीं 
ह।ता, विभानन नहीं होता, तब सम्पत्ति बढ़ेगी 
कैम * राष्ट्र का या ज़नता का छाम होग कसे १ 
हो, सो मिटकर क्रिसी एक का छाम हो सकता 
है, पर निन्यानत्रे का यह घाद्य देश का दुर्भाग्य 
ही कहा जा सकता है । 


प्रश्न-मानढीजिये एक आदमी दान करना 


या दा 


380 % ० 


चाहता है पर मजदूरी: से चुंई इतना नहीं कम 


सकता कि वह किप्ती उचित संस्था का कुछ 
अच्छी सी रकम दे सके इसलिये वह सट्टा करता 


है, अगर हार जाता है तब कोई बात नहीं, अगर, 


जीत जाता है तो सत्या का निहाल कर देता है 
क्या ऐसे सठोरिये को आप उपपापी कंहंगे ह 7 

उत्तर-कहूगा, और यह भी कहूंगा कि 
दान का यह रास्ता भी ठीक नहीं है और इसमे 
सफलता की भाशा भी बहुत कम है । 

पहिली बात तो यह है कि सदठा धनोपामन 
का निश्चित मार्ग नहीं है, सौ में पंचानत्रे छुटते हैं 
और पांच बनते है, हम पंचानवे में से नहीं है 
पाच में से दे यह आशा ही अत्याशा है । 


दूसरी बात यह कि अगर कभी जीत भी 
गये तो तुरंत ही यह आशा होती है कि आंगे 
और जीप्गे अभी ४तन्न से क्‍या होता है-! इस 
तृग्णा का अत आयद ही हो पाता है, और एक दिन 
जब सब डूब जाता है तब आँख खुलती है । 

तीपरी बात यह कि 'तुम किप्तलिये' सदठा 
करते हो यह दुनिया नहीं देखती, दुनिया यह 
देखती है कि बड़े बड़े मे मानस भी सब्टा करते 


हें इसलिये सदू बुरा नहीं है इस प्रकार सदढा पर 


प्रतिष्ठ की छाप छगती है । 
चैथी बात यह कि जो संस्थाएं सटटा आदि 
की कमाई का दान लेती -ह व सदटा ,आदि का 
विरेधकरने मे असम4 सी हो जाती ह वे किस 
मुंह से विरोध करे ? वे चाहती तो हैं. सदाचार 
और सुख की वृद्धि, पर उनके ,द्वाग ,मिल्ता,ह्ै 
पाप मुफ्तखोरी आदि को उत्तेजन । 
पाचवी बात यह है क़ि दान देना भी एक 
प्रकार-का लेनदेन है । दान देक़र मनष्य पञा 
प्रतिष्ठा यश गौरव आदि पाता है, ,जिनके ,पास 
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धन है उनके लिये पजा प्रतिष्ठा आदि की कीमत 


७ 
घन,से अधिक है इसलिये दान दकर वे जा कुछ 
पाते है वह उनकी अपेक्षा धांठ का व्यापार नहीं 
है, एसी हालत मे दान देने से सददे का पाप 
घुछ नहीं सऊता | किसी ने घन पाकर जमीन 
जायदाद खरीदी किसी ने प्रतिष्ठा खरीदी | यदि 
जमीन जायदाद खदीदने से सद्ठे का पाप घल 
नहीं। सकता तो प्रतिष्ठा खरीदने से भी घुछ नहीं। 
सकता । 
प्श्च-अगर उसके मन मे प्रतिष्ठा खरीदते 
का भाव न हो ते क्या बुरा३ है? कदापित्‌ बड़ 
गुप्त दान करे, तत्र तो अतिष्ठा का दोप नहों छगाया 
जा सकता ! 
उत्तर-तब उक्त पांच में से चार दोप रहेगे, 
इससे निर्देषता नहीं आ जाती, बाल्कि अधिक 
सम्मावना तो यह्दी है कि वह इन पाच दोषों के 
साथ एक छट्ठा दोष और छगाले, उसके मनमे 
घमड आ जाय कि में प्रतिष्ठा नहीं चाहता । ऐसे 
गुप्त दानियों की कमी नहीं &ै जो कहते हैं कि 
हमने इतना गुप्त दान किया पर क्विस्ती को नहीं। 
मादू5, वे किसी को न माछुम होने मी बात अविक 
से अधिक जगह माद्ूम कराते हैं । खैर, कुछ भी 
हो पर अतिष्ठा न खरीदने का भाव हो तो भी 
सदठे के उत्तजन न देना चाहिये। 
प्रश्ष-सदरे को उत्तेजन न देना चाहिये पर 
किसी ने सटठ मे रुपया पैदा कर लिया और 
अब वह किसी घम्मकार्य में छगाना चाहता है 
तो अच्छा करता है या बुरा # 
उत्तर-सदः या और किसी पापजीविका 
से पैसा पैदा करके एक आदमी किसी बुरे का 
में-दुन्येसन में -पैसा खच करता है दूसरा अच्छे 
कार्य में ठ्गाता हे - विवेकपूर्वक दान करता है - तो 
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पाहिले की अपेक्षा दूसरा अच्छा ही है। परन्तु 
इसके दान करने से भी पापजीबिका का पाप 
नष्ट नहीं होगा क्योंकि दुरर्जन से समाज को जो 
हानि उठाना पडती है उसका असर सात सम्पत्ति 
दान करके भी नहीं जा सकता । है 

एक आदमी ने एक करोड़ रुपया स्दंड 
से कमाया और मानवता एक करोड हो उसने दान 
कर [दिया तो भी समाज को इसमे वयम की अपेक्षा 
हानि अधिक है! छाम इतना कि शायद एक 
विद्यापठ तथा कुछ और सस्थाएँ खडी हुए कुछ 
छोगो को जीचिका मिली समाज मे बु७ पडिताई 
बडी, परन्तु एक करोड के छाम से जो दूसर 
हजारो गृहस्थ उजड गये और उनके आश्रितों 
को जे। धक्का छगा वढ़ हानि बम नहीं है, साथ 
ही दूसरे छाखों व्याक्तेयो भे जो मुफ्नखेरी को 
वासना जयी मुफ्सखारी के घे थी तरफ जो 
छाखो व्यक्ति झुक्क गये--इस स्थायी ह।ने का वो 
कुछ ठिकाना ही नहीं है । शिक्षा सस्थाएँ ज्ञान 
बढायेंगी परन्तु उसके मूल मे, जिस किसी तरह से 
पैपता पैदा करके जीवन को सफर और यशस्त्री 
बनाने का जो भी ज पड गया है बढ़ विद्या का सदुप- 
योग न होने देगा | उनके आगे ईमान ओर श्रम- 
शीढता का आदर न आ सकेगा किन्तु छूट करके 
भी घनवान बनने की महा ही आयेगी। इस 
प्रकार छाम कम और हानि अधिक रहेगी | हा; 
पाप जीविका के बाद पापोषयोग करने की अपेक्षा 
घर्मोपयोग करना अच्छा ही है । 

प्रश्ष-एक्र आदमी पापजीविका नहीं छोड 
सकता (जैंते एक आदमी सदठा नही छोड सकता 
एक वेश्या अपना घत्रा नहीं छोड सकती ) पर 
उनवी यद इच्छा अक्श्य हे के आमदनी का 
अधिक से अधिक मभाग्र किसी अच्छे कार्य मे खच 
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हो, तो उनका दान लेना चाहिये या नहीं * यादि 
व लिया जाय तो उस पैसे का कही न कही 
दुरुपयोग होगा और लिया जाय तो घन की 
प्रतिष्ठा होगी इसते नीति गौण बनेगी कदाचित 
वे अपने पापजीविका के मार्ग में सन्‍्तोष के साथ 
आंगे बढ़ेंगे । तब क्या किया जाय : 

उत्तर-साधारणतः दान छे छेना चाहिये 
साथ ही इस तरह जो सम्पक बढ़े उसका उपयोग 
दानी को पापजीविका से छोटाने में करना चाहहेंये। 
घतकी प्रतिष्ठा न होने पाये इसके लिये इन बातो 
का खयार रखना चाहिये | 


१-मौका आने पर यह बताना कि झमान- 
दारी की कर्माई का एक पैसा पापजाविका के 
रुपये से भी अधिक कीमती है । 

२-अबसर आने पर यह बताने को कोशिश 
'करना कि पापजीबिका से हम जितनी हानि 
कर चुके है उत्की पूर्ति चौगुना दान करने पर 
भी नहीं होगी । और अगर दान न किया जाय 
तब तो उस हानि का ठिकाना दी क्या है ! 


३-यह बताना कि दान देकर जितनी यश- 
प्रतिष्ठा डी उतने ठान का बदला तो मिल गया 
जितनी प्रतिष्ठा कम छोंगे उतने अश में सभ्चा 
दान कहलछायगा इसलिये पापजीविका का अधिक 
से अधिक प्रायश्वित्त करो प्रतिष्ठा खरीदकर प्राय- 
श्वित्त का परिमाण कम न करो | 

४-दानी को थोडा बहुत आदर देना जरूरी 
हो तो देना चाहिये पर ऐसा यश न देना चाहिये 
जिससे वह या जगत अनुभव करे कि पापजीविंका 
के स्थागी की अपेक्षा पापरजजीविका करके दान 
करनेवाल अच्छा, ऐसे दान की अपेक्षा सयम 
झुद्ठ सेवा आदि को इज्जत कम न होना चाहिये। 


|। 
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जनहित या धर्म के छिये दान लेनेवाढा तो 
इन बातो का युथाशक्ष्य या परिस्थिति के अनुसार 
है। पालन कर पाता है पर साधारण जनता इस 
विपय में परा न्याय कर सकती हू | जनता के 
किसी दानी की इण्जत उतनी करना चाह्यि या 
उसे उतना ही यश, दना चाहिये जितना उसके 
अर्थेपाजन की पवित्रता और दान के मूल्य के 
अनुसार ठीक माद्म हो । विश्वासधांत चारी। या 
अन्य किचधी पाप या पापजीवबेका के द्वारा छाख। 


पैदा करनेबाछा और अपने पाप को छिपाने के 


लिये दान के नाम से इधर उधर कुछ ठुकडे 


फेकनेवाल्ा बिलकुछ प्रशसनीय नहीं है | 


पाप छिपाने के लिये नहीं किन्तु किसी कार्य 
की अच्छाई समझकर दान देंनेबाछा पापजीबी कुछ 
आदरणीय और दयनीय है । पापजीविका छोड 
कर पाप के प्रायश्वित्त के रूपभे दान देनेवाछा 
प्रशसर्नीय और आदरणीय है । 

पापजीविका भे न पड़कर दान करनेवाढू 
पूणे प्रशसनीय और अनुकरणीय & । 

हमे यह बात सदा ध्यान भें रखना चाहिये 
कि जीवन मे सफछता की कत्तौदी धन नहीं, 
विश्वकल्याण है । पापजीविका के द्वारा दहृम 
लाखो कमाये और हजारो या छाखों दान दिये 
तो पापजीषिका से छाखं। कमाने मे जगत का जो 
अकल्याण हुआ है वह करोंडों के दान से परा 
नहीं हो सकता । अपथ्य करके मनुष्य जितना 
बौमार हो सकता है उस से कई गुणा पथ्य भी 
उतना खत्थ नहीं कर पाता । एक रुग्ये की 


कमाई का दोप दस रुपये के दान 
से भी नहीं घुरू सकता | इसलिये यह 
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घ्यानमे रखना चाहिये कि इमानदारी से कुछ पैस 
कमाकर दान न देनेवाला या कम ढान देनेबाल। 


३७३ ] 


सत्यामृत 





ब्याक्ति उस व्याफ़ती से श्रष्ठ है जो पापजीविका 
स्रे रुपया कमा कर दानवीर बना हुआ है। ऐसे 
दानवीर को हम शक्तिशाली या प्रभावशाली 
कह, सकते हैं पर पुण्यात्मा अनुकरणीय आदरणीय 
नहीं कह सकते | 

मरहम लगाने के लिये जैसे छुरी मारना 
ठीक नहीं, उसी प्रकार दान देंने के लिये पाप- 
जीबिका ठीक नहीं, हां, छुरी लग जाने पर उस 
की पट्टी करना चाहिये उसी प्रकार पापजीविका 
करने पर सम्पत्ति दान में लगा देना चाहिये, फिर 
भी छुरी न मारने से जो आराम रहता दे बह छुरी 
मारकर मरद्दम लगाने पर भी नहीं होता। इसी प्रकार 
पापजीविका न करने से जो स्वपरकल्यण हे 
बह पापजीविंका करके दान देने पर भी नहीं 
हैं इसलिये पापजीविकाओं-जूबा सद्य आदि-का 
व्यागही श्रेष्ठ ६ । 

५--मभिक्षा-मभिक्षा भी एक दुरज॑न है 
क्योकि इस से मनुष्य दूसरों के जीवन का बोझ 
बन जते हैं उनके भीतर सुफ्तखोरी आ जाती 
है दीनता आ जाती हैं, इस प्रकार वे अपना 
कल्पाण का नाश करते हैं और दूसरों के कल्या- 
ण॒ का भी नाश करते है । 

हर एक आदमी को चाहिये कि वह समाज 
को कुछ दे और उस के बदले में रीठी कपडा 
आदि ले, मुफ्त मे किसी से कुछ लेना मनुष्यता 
नहीं है । 

हा, कुछ लोग ऐसे होते है जिनका मिक्षा 

गना दरजन नहीं, त्याग है ' एक वेमवश[छी वेभव 

त्याग का जनसेवी मिक्षुक बन जाता हैं उसकी 
मिक्षा दरजन नहीं है| पर एक आलसी अकम- 
ण्य आदमी गरीबीसे घबराकर साधथुका वष छूकर 
भिक्षा मॉगने छगता 6 तो उसका सिक्षा मागना 
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दुरजन है | साथुता के नाम पर अगर कोई मिक्षा 
माँग रहा हो तो ण्ह देखना चाहिये कि यह की- 
नसी जनसेवा कर रहा है। जबसेवा का कोई 
कार्य न कर रद्दा हो तो वह भिक्षा मॉगने का 
अधिकारी नहीं है । 


कर्मी कमी किसीकी जनसेवा दिखाई नहीं देती 

तो यह देखना चाहिये कि इसने साधुता के लिये 
त्याग क्या किया हैं। मे. महावीर ने साधुजी- 
बन के प्रारम्भ के बारह वर्ष तक भोड जनसेवा 
नहीं को, जनसेवा को सावना की पर बढ छोगें 
को दिखाई नहीं दे सकती थी तब्र वे अपने 
त्याग के बल पर मिक्षा मागन के अधिकारी ये | 

अगर किसी का त्याग न दिखता हो तो 
उसमें जनमेत्रा की साधना दिखना चादिये | दिखना 
जरूरी नहीं हे जरूरी है होना, पर हाने की ओऑट मे 
सभी मुफ्तखेर अपनी मुफ्तखोरी छिपा सकते हैं 
इसलिय दिखने पर कुछ जोर दिया गया है । हा, 
दिखने का यह प्रतछ॒त्र नहीं हे कि घर घर उसके 
विज्ञापन ठेंगे हो और उसकी सेबा के गीत गाने 
को सैकंडो व्यक्ति अपनी शक्ति छगा रहे हों, 
दिखन का मतलब यह है कि उतकी साधना का 
या सेवा का कुछ क्रियात्मक रूप हो । 

इस प्रकार साधुजीबन की कुछ श्रेणियों 
बन नाती हैं--- 

१-जनसेवा त्याग और साधना दिख रही है | 

२-जनसेवा और साधना दिख रही है । 

३-त्याग और साधना दिख रही है । 

४--साधना दिख रही है । 

इसी प्रकार जनसेवा आदि के होने के विषय 
में भी समझ लेना चाहिये । इन सब को मिक्षा 
छेने का अधिकार है। 


भगवती के उपांग 
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पर जिनमे जनसेवा आदि दिख तो रही है 
पर वोस्तव मे वे है नहीं, उन्हें मिक्षा मॉमने का 
अधिकार नहीं है । जैते एक आदमी अनावश्यक 
उपवास करता है और भी अनेक तरह के कष्टो 
का प्रदशन करता है पर उसकी यह साधना 
जनसेवा के लिये नहीं है अपनी पूजा प्रतिष्ठा के 
लिये है तो वह साधु नहीं है उसे भिक्षा माँगने 
का अधिकार नहीं है । उसका मिक्षा मगना 
दुरजन है । 
जिनने जीवन भर काफी सेवा वी है पर 
अब बृद्धावस्था में शरीर और मन सेवा करने के 
रायक नहीं रहा है, सरकारी प्रबन्ध ऐसा नहीं है 
के उन्हें खाने मिले, सन्‍्तान अथवा बन्वुबान्धव 
भी ऐसे नहीं है कि पालन पोषण करें तो उन्हें 
सिक्षा मांगने का अधिकार है । कोशिश तो यही 
होना चाहिये कि वे जहाँ तक बन सके मिक्षा 
न मांगे पर मांथना पडे तो वे क्षन्तब्य है । 
जो बात/बुद्धो के विषय में कही गई है वही 
अनाथ बच्चे के विषय में सी कही जा सकती 
है पर उनके विषय में यह खयाछ रखना चाहहेये 
के वे कहाँ दूसरों के प्रतिनिधि तो नहीं है । देखा 
गया है कि बहुत से छोग बच्चों से भिक्षा मेंगवाते 
है और मुफ्त मे खाते है। बहुत से बच्चे काम 
कर सकते हैं पर मिक्षा मागते मागते उनमे एसी 
मुफ्तखोरी आ जाती है कि काम करने के नाम 
से डरते हैं । ऐसे बच्चो को मिक्षा मांगने का 
अधिकार नहीं है. । जो काम कर सकते हैं 
उन्हें काम करके ही जीविका करना चाहिये | 
प्रक्ष-देश में बकारी इतनी अधिक हो कि 
किसी आदमी को कोशिश करने पर भी काम न 
मिलता हो तो वह क्‍या करें * भिक्षा मांगे या 
भुखें मर जाय ह 


ऐसा कार्य कर सकता है 


उत्तर--कभी कभी मिक्षा मांगने की अपेक्षा 
भूखों मर जाना भी अच्छा हो सकता है पर यह 
सब समय अच्छा नहीं है नहर एक आदमी 
इसलिये. वह 
भिक्षा मांग सकता है, पर उसके मांगने का तरीका 


ऐसा होना चाहिये कि जिससे वह भिक्षाजीयी 


ने बन जाय न समझा जाय | 


वह भिश्ञा मांगने के पहिले कुछ काम मांगन 
के लिये जाय अगर कोई काम न दे तो मिक्षष 
मांगले, पर मिक्षा मिलने पर कुछ काम कर दे । 
कुछ काम न हो तो दरवाने पर ज्ञाड़ तो छगा 
ही सकता है । अगर मानरछा उसके घर कुछ 
काम न हो, तो आम लोगो की सेवा कर सकता 


है | गावो और नगरों में साफ़ सफाई का काम ही 


इतना और ऐसा होता है कि कोई भी आदमी 
कर सकता है । हर एक घर में कुछ ऐसे काम 
होते हैं जो ईमानदार आदमी से सरलता से कराये 
जा सकते है । मतलब यह कि दुर्भाग्यवश मनुष्य 
बेकार हो गया हो और मिक्षा मौन के सिवाय 
और कोई ठीक उपाय उसके पास न हो ते कुछ 
समय तक भिक्षा मोग सकता है पर उसे अकर्मण्य 
न बनना चाहिये किसी न किसी तरह भिक्षादाता 
की या समाज की सेवा उसे कर देना चाहिये 
और यहाँ तक करने की चेश करना चाहिये कि 
उसकी मेवा की वाजारू कीमत मिक्षा की चीज 
के बरावर हो जाय | फिर भी ऐसी मिक्षा को 
धधा न बनाना चाहिये, काम दृढने की 
कोशिश करते ही रहना चाहिये, ऐसी हालत में 
बेकार आदमी का मिक्षा मांगना दुरजन न होगा। 

कुछ छोग किसी अंधे छके छँगड़े को पकड़ 


दा 


कर उसके लिये मिक्षा मांगने का धंधा करने 
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लगते है उनका मिक्षा मौँगवा भी मुफ्तखोरी है. भाट थी, इसलिये दीवान जी द्वाथी से उतेरे और 


दुरजन हैं | । 
प्रश्ष--त्र्ण व्यवस्था के युग में ब्राह्मण प्राय* 
मिक्षा मॉँगकर अपना निवोह् करता था यह व्यवस्था 
समाज ने ही नियत कर दी थी, जब यह दुरजन 
हैं तब समाज ने ऐसी व्यवस्था क्यो की # 
उत्तर--वर्णव्यवस्था के युग में ब्राक्षण और 
शुद्ग के लिये जो मिक्षा मॉगने की व्यवस्था की 
गईं थी वह दुरजन रूप नहीं थी | वह तो विनि- 
मय अथीतू लेन देन का एक तरीका था । ब्राह्मण 
समाज की बौद्धिक-सेवा विना वेतन ऋ करता था 
समाज उसके बदले भे मिक्ष देता था। यह 
विनिमय का एक ढग हुआ दुरजन नहीं । इसी 
तरह बहुत से झूद्रों की सेवाओं के बदले में भी 
भिक्षा के तरीके से विनिमय किया जाता था | 
हा, वर्णव्यवस्था के नष्ट हों जाने पर और 
नौकरी आदि आजीविका के काये में छग जाने 
पर जो मिक्षा आदि छेते हे वे अवश्य दुरजेन 
करते है । जो ब्राह्मण अध्यापक है वेतन लेते है 
या और कोई ऐसा घवा करते है लिसमें उनको 
जीविका मिलती है फिर भी ब्राह्मणत्व के नाते 
भिक्षारत्ति भी करते है वे दुरजन करते है । 
जब॒वर्णव्यवस्था ना रही तब उसके आश्रित 
'मिक्षाद्ृत्ति भी न रहना चाहिये | 
प्रश्न--आज ब्राह्मण को नौकरी छगी है इस- 
लिये मिक्षाइत्ति वह छोड़ रहा है कह नौकरी 
छूट जाय ते क्या करे । मिक्षा मेगने का पुस्तैनी 
वंधा छोडने मे कमी न कमी सकट आ सकता 
है इसलिये क्‍्ये। न वह हर हाछत में मिक्षा मगे 
एक आर एक रियासत के दीवान हाथी फर चदे 
चके जाते थे रास्ते मे एक सेठ के यहा भाठों को 
कपञ, ढ़िया जा रहा था, दावान की जाति मी 
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मिक्षुको में खडे हो गये, सेठ ह्वाथ जोड़ कर 
वोला;अनदाता, आप यह क्‍या करते हैं ? दौवान 
ने कह्म-मेरी जाति भाठ है इसलिय में भपना हक 
मागत्‌ हू । दौवान के इस जाति प्रेम से सभी 
को प्रसन्नता हुई । क्या आप इसे दुरजन कहेंगे? 

उत्तर-दावान में जातिग्रेम था ओर इतना 
अविक था कि उसने नम्नता का उत्कठ रूप 
घारण कर लिया और प्रशसा पाई, यह सब ठीक 
था पर इसको ठीक होने का कारण दीवान का 
जाति-प्रेम और विनय है दुरजेन नही | वास्तव मे 
अजेन के लिये दीवान न भिक्षा मांगी भी नहीं 
थी इसलिये चल अरजनरूप ही नहीं थी फिर दुरजन 
तो क्‍या होती ? पर अगर उसने अर्जन की दृष्टि 
से एसा किया हो तो दुरजन ही कहा जायगा 
क्याकि मिक्षा का उसे काह अधिकार नहीं था | 
अगर वहा के छोगे ने इस तत्त्व को समझा होता 
ते यह घठना कुछ और ढुम्बी होती । दूसरे दिन 
छओोग उसके यहा गये होते और उनने कह हाता- 
सरकार, आप ने कह जातिग्रम _और नम्रता का 
जो| परिचय दिया है. बह आप सराखे महापुरुषों 
के योग्य है पर इस कार्य में जो घम का भग हुआ, 
आजा है उसकी आप रक्षा करंगे। 

दीवान कहता-धर्ममग हुआ ढो तो मे 
अवश्य प्रायश्वित्त करूगा कृपाकर आप बतलछांवे । 

लोग कहते-मनुष्य को किसी एक ही. वर्ण 
की आजीविका करना चाहिये अगर को$ आदर्मी 
वेतन लेकर कोई जीविका करता है और जीविका 
सम्बन्धी अपने जातीय अविकर के अनुसार भिक्ष। 
आँडि मांगता हू तब दो में से उत्त क्रिदी एक जीविका 
का स्याग करना पडता हैं. । इसडिये कल आपने 
मिक्षा मांगी उसके लिये आपको दीवार्नागिरी 
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की आमदनी छोडना पड़ेगी । दीवानगिरी छाडना 
ता राज्य के लिये घातक है । 





दीवान वादता--आपका कहना बिलकुल 
ठीक है मेने व. सिक्षा मांगी थी इस्लिप क्छ की 
आमदनी छोड देता हू । 

लग कहते -ब्राह्मणे। और झुद्गों का जा मिक्षा 
आदि दी जाती है वह किसी एक दिन की सेवा 
का बदला नहीं होता बह प्राय साछ भर की 
शबी का बडछा होता है, अब आप जसा उचित 
सन्‍झे करे । 

दीवान वाहता-णीक ह, भे अपनी साल भर 
को आमढनो भेट करता हू, अन्यथा मुझ्न दुरजंन 
क दोप छगेगा | 

घटना अ'र इस तरह हो तो दुश्जन क 
दाप 4। अपहरण हो सकता 7, सथ ही जाति- 
अम ओए नम्रता आदि का परिचय जिछ सकताहे । 

रह गई दूसरी आजीविका छूठने पर "हिला 
जाजीविका करन की तात, सो इसभ पहिली ब्त 
ते यह दे कि यदि मनष्य पहिली आजीविका 
अइकर उुविवानुतार दूसगी आजीविका कर रहा 
है तो सका मतलब यह ह कि वर्ण व्यवस्था का 
बन्धन इठ गया है, ऐसी हाहत में फिर भिक्षा- 
श्रित जीविका करने वी जरूरत नहीं है, अगर 
हम और लमाज थी, देानो को उस कांये वी 
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आवश्यकता माड़१ होती है तो जिसदिन से हम 
बह वाये करगे उक्षीदिन से हम मिक्षा के अवि- 
कारी हो जायेंगे | फिरन हमे मिक्षा छेने मे 
सकेच होगा न समाज का मिक्षा देंने में । 
असल मे भिक्षा न मिछ सकने की अड्चन 
चह। उपस्थित होती है जहा समाज की के सेवा 
ते की नहीं। जाती किन्तु जाति की दुह्ढा$ देकर 


भगवती के उपोग 
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मुफ्त मे मिक्षा मांगी जाती हे । ऐसी जगह प्रथा 
के अनुत्तार मिक्षा मिलती रहती है और एक दो 
वार मिक्षा न ८ ने + जहों श्रथा बन्द हुईं कि फिर 
उस मभिक्षा नहा निरर्त, । इस भार सुफ्त को 
मिक्ष। बन्द हो जाय ते इस में बुरा 
मानने को जरूरत नदों है यह अच्छा ही मानना 
चाहिये ) सवा करने पर तो कभी भी मिक्षा का 
प्रारम्भ हो सकता है । |मेक्षा मागन से ही 
पुइंतैनी घधा नहीं दो जाता, बह ता हे. तब 
जेब वह सेवा भी दी जाय जिसके बदले मे 
मिक्ष। मेंगी गई है । वह सेवा न करना पुश्तिची 
वेध छोड़ देन। दे न की मिक्षा छोड देना | 
“4 करन ढगे पुर्तेनी घथा शुरू होगया और 
मिक्ष| का भे। अधिकार हो गया । 

ख, मुख्य बात यह है कि मनुष्य को 
भुफ्तखे( कभी ने बनना चाश्यि, सिक्षा मॉगना 
हो ते विनियय के आघ,२ ५१ मेंगिना चाहिये 
अन्यथा दुरजन होगा । े 

६-ठट्ठा दुरजंन अधिक व्याज है, ब्याजकी 
दुरजनता का करण पयोष्त है, इ्स पूरी तरह 
रोकना अंध्ठन हैं साथ ही अमुक अश मे इसे 
आवश्यक या क्षन्तव्य मानना पडता है । निरत्ति- 
बाद को नीति से काम डिया जाय तभी ब्याज 
क ऊपर अऊुद रकक्‍्खा जा सकता हे |खर, अकुश 
रखा जाय या न ख़ख! जाय पर श्समे जो भूल 
सिद्धान्त क। भग हुआ है उसपर विचार कर 
लेना चाहिये जिससे ब्याज की दुरजनता माद्धम 
हो । 

समाज रचना के मु भे यह बात पड़ी हुई है 
कि एक दूसरे की सेवा करके परस्पर मे अधिऊ 
से अधिक छुविधा दी जाय | एक आदमी हर 
बात मे न ते होश्यार हो सकत। हे न वड सारे 
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काम कर ही सकता हैं कि दूसरे से काम न 
लिया जाय इसलिये छोगों न अपनी अपनी 
योग्यता के अनुसार एक एक काम करके भी 
अपनी सत्र ज़रूरतों को पूरा करने का तरीका 
निकाछ । 


पर न ते सबकी सेवाओं का मूल्य एक 
सरीखा था और न सब एक सर्रांखे परिश्रमी थे 
इसलिये उनकी सेवाओं में कमीबेशी होना 
स्वाभाविक था, इसलिये उसका बदछाभी कम 
ज्यादा मिलना डाचित था | जिसकी जितनी सेवा 
उसके उतना बदछा | पर एक ही समय में सारा 
बदला लिया नहीं। जाता वह तो जरूरत के 
अनुसार ही लिया जाता है | पर जब जरूरत हो 
तब कौन याद रक्‍ख, कोई क्या बताकर सिद्ध 
करें कि हमने इतनी सेबा की है इसालिये इतना 
बदला मिलना चाहिये, इस के छि्र धन की 
कल्पना हुई, सेवा के बदले मे घान्य या सोना 
चादी दिया जाने छगा और सोने चादीके बदले 
में सेवा या कामकी चीजें मिलने छगे। । धनसम्पत्ति 
और कुछ नहीं। वह एक प्रकार की हुडी है जा 
अपन पारिश्रमिक के बदले में समाज स सेवा लेन 
के लिये दी गह है । उस हुडी का उसी रूप में 
उपयोग होना चाहिये | 

सेवा के बदले में सेवा लेना यह विनिमय का 
मूल सिद्धान्त है | ब्याज मे इस मुल सिद्धान्त का 
पालन नहीं होता । हमारे पास अगर सौ रुपये है 
तो इसका मतलब यह है कि तुम्हारी उतनी सेवा 
समाज पर ऋण है, वह सो रुपया देकर तुम 
वह सेवा लेला पर तुम सौ रुपया रखने के बदले 
भेजो ब्यात् लेते हो' वह ते मुफ्त मे लेते हो | 
समाज ने तुम्हे रुपया रखने की जो अनुमति दी 


कि 


उसका कारण यह है कि तुम मौके पर अपनी 
पुरानी सेवा का बदछा लेसकी, न कि इसलिये।के 
तुम सेवा ठेने का अधिकार तो ज्यों का त्यों सुर- 
क्षित रक्खों और बीच मे मुफ्तृ में सेवा लेते रहो । 
यही कारण है कि ब्याज एक तरह का दुरज॑न है। 
फिर भी साधारण ब्याज को हम दुरजन 
नहीं कह राकते। जब तक पूर्जी मे पैदा करने की 
शक्ति है तब तक ब्याज की प्रथा को नहीं रोका 
जा सकता, अधिक ब्याज ही रोका जा सकता है । 
एक गरीब दूकानदार जितनी योग्यता और 
मेहनत से जितन। रुपया पैंठा करता है. उससे 
कई गुणा रुपया, एक पूजी4ति दुल्ानदार, परि- 
चय और योग्यता कुछ कम दह्वोने पर भी पैदा कर 
सकता है । इस प्रकार जब तक समाज में पूजी- 
ण्तिव है और पूंजा में धनकीा पेदा करने की 
सामथ्ये है तब्र तऊ ब्याज भी रहेगा, उसे मिटाने 
क लिय निरतितदी अर्थ नीति का प्रयोग होना 
चाहिये जिप्तमे पूंजीब्राठ के। ग्रुजायश न रहे ओर 
सरकार की तरफ से हर एक को पूजी मिछ सके। 
पर जब तक ऐसा निरतित्रादी समाज नहीं द्वे तब 
तक अधिक ब्याज को अवश्य राकना चाहिये | 
अधिक ब्याज का रोकने के लिये कुछ ते। सर- 
कार का, कुछ व्यक्ति को छुधार और संग्रम 
से काम लेना जरूरी है | इसके लिये कम से कम 
इन दो बातो की बिशेप आवश्यकता है | 
(अधिक ब्याज गैर कानूनी समझा जाय 
जैसे सरकारी बैक छोगो को जितने ब्याज पर 
रुपया देते है उसंस अधिक व्याज कोई ने 
सके । 
२-ऋण चुकाना अनिवाये समझा जाय | 
ऋणी ऋण चुकाने के लिये जीवन भर उत्तरदायी 


भगवती के उपांग 








हि, के, 


ऐर उसके बाद उप्तके धनका जो उत्तरा- 
बन उसे प्िर्फ सूचना कर दी जाय | 


साहकारी जितन जोखम में होंगी ब्याज 
उतना ही अधिक होगा । इसालिये कोशिश यह 
होना चाहिये कि न तो कानूनी आड में साहु- 
कारी डूब जाय, न अपनी इच्छा की दुह्दाई देकर 
कोश मनमाना ब्याज ले सके । हा, साहकारी 
का अधिकाश काय सरकारी वैक्ों के हाथ में 
हा, यह अच्छा है । 

खर, सामाजिक व्यवस्था फेसी भी हो अधिक 
ब्याज न लेना चाहिये | अधिक ब्याज लेना 

दुरुजन है | 


दुरजन का त्याग करके मनुष्य का संदर्जन 
ही करना चाहिये । किसी तरह घन कमाडेनेसे 
जीवन की सफव्ता नहीं होती, धन इस तरह 
कमाना चाहिये जिसते हमारा भी छाभ हे। और 
दुनियाका भी छाम हो | मुहठीनर आंटेम तो मनुष्य 
जिन्दा रह सकता है और इसके लिए दुरजेन 
को जुरूएत नहीं हैं, तत्र क्‍यों मनुष्त दुरजन करे। 
दुरजन से हम दूनरों को पीसते है और दूसरे 
हमें पौसते है, दूसरे पचास आदमियो को पीसने से 
हमे उतना सुग्ब नहीं। मिवसकता जितना दुख 
अपने को थोडे रूपमे पिसवा डाछनेसे | इसलिए हम 
दूमरों की रक्षा करे, दूसरे हमारी रक्षा करें, सब 
चैन भे रहे ऐसी ही नीति होना चाहिये | दुरजन 
से आर्थिक जगत मे जो हाय हाय मचती है 
उससे दुनियामे वैभव के बढ़नेपर भी कंगालियत 
और अशान्ति दिखाई देती है। अगर दुरजन 
न हों तो इतने वैभव में जगत इतना अच्छा हो 
कि कगाली दिखाई भी न दे । 


4, हर. 
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३ निरतिग्रह ह 
धन सम्पत्ति का अविक सम्रह न करना 
निरतिग्रह है। अतिग्रह मी एक उपपाप है क्यो कि 
इससे दुनियामें गरीबी फैडती है और घन के पकछि 
बहुत से पाप और अनर्थ हुआ करते है । 
प्रश्न - किसी आदमी ने कानून और समाजके 
नियमों के भीतर रहकर धन कमाया हो और वह 
किसी के न देना चाहे न ख्च करना चाहे वह 
उसे अपने पास ही रखना चांहि ते| इसमें क्‍या 
दोष है जिससे आप अतिग्रह के उपपाप कहते है । 
उत्तर - मनुष्य जन्मसे नंगा आता है और 
खाली जाता है । जीवन-निर्वाह के छिये दुनिया 
की दौलत का हिस्सा उसे मिलता है । किसी 
के| अधिक दिस्सा छेने का हक नहीं हैं, जो 
लेता है वह एक तरह से चोरी करता है । अगर 
के पास अधिक हिस्सा दिखाई देता है. 


अन्कक+- “ 


क्रिसी के 
और उत्तका वह मालिक कहलाता है तो 
उसके दो कारण होना चहिश्रे । एक तो यह 
कि समाज सेवा + लिये वह चीज आवश्यक हो, 
जैंस एक विद्वान के पास हजार रूपये की पुस्तके 
है इतनी पुस्तक या इतने मूल्य की अन्य चीजें 
बहुतों के पा न होगी फिर भी यह सम्रह् अति- 
सम्रह् नहं। है क्योकि वह धनी कहलाने के लिये 
है । दूस। कारण यह हो सकता है ऊ़ि मेरी सेवा 
अधिक कीमती हो और उसका बदला आया हो 
इसलिये वन रुक रहा हो | कुछ समय तक 
यह रुकावट क्षम्य हो सकती है | इन दो कारणों 
के सिवाय अगर मनुष्य घन संग्रह करता है तो 
अन्याय करता है | तुथने अगर सेवा अधिक की 
है तो इसके बदले में अधिक सेवा छेलो पर 
दूसरों की ख़राक दबाकर बैठ जाने का तुम्हें कोई 
अधिकार नढीं है | एक कुदुम्ब में बहुत से भाई 
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रहते है अपनी अपनी योग्यता के अनुसार कांय 
करते हैं योग्यता और सेवा के अनुसार उनका 
सन्मान भी होता हैं और उसी के अनुसार उनकी 
प्रंतिसिवा भी द्वोती है, इतना होने पर भी कुटुम्ब 
के प्रत्यक्ष आदमी को कुठुम्व की आधिक परि- 
स्थिति के अनुरूप भरेठ भोजन और वल्लांदि 


मिलते हैं । जैसा यह कुठुम्ब के लिये ह 
उसी प्रकार समेज के लिय भी है। जा लोग 


अतिप्तग्रह ऋरते है वे समाज के इस मु तत्त्व 
का नाश वारते है, वे समाज के अन्प सदस्यों को 
कंगाल बनाते हैं 

प्रश्च--वाद्य सामग्री या उपयोग का सामग्री का 
सभ्नह करना बुरा है पर साना चादी नोट <थदि 
के सम्रह करने में क्‍या बुशई है ? 

उत्तर-सामग्री ऊजों ध्षापन है उनका सम्रह 

करना य। सामग्री का सम्रह करना एव ही. बात 
है। क्योकि रुपया नोट आदि का सम्रह करने 
से वे दूसरें। को नहीं मिल पात इसब्यि नेकारी 
और गरीबी वढती 6 । इससे समाज को विकास 
भी रुकता है | हमोरे पास जो रुपया हू वह अगा 
हम किसी काम में छगा दे जिसत मजदूरों को 
मजदूरी मिले तो उन मजदूरों की मिहनन से सनाज 
में कोई न के£ चींज तया< होगी ही । शिक्षशता 
की मिहनत' से ज्ञान का प्रसार होगा, कर्व्वविदो 
की मिहनत से कछा का विकास होग। या कछ, 
से लोग लाम उठ वगे इत्यादि काई न को३ काम 
हेग ही । सम्रह् करने से वह धन तिजोडी मे 
पडा पड़ा सडेगा, बेकारी के कारण दूसंर भूखों 
मरेगे, विनिमय कम देने स एक दूसेर का उपकार 
कम है।गा साधन सामग्री भी कम तयार ोगी इसश्यि 
अतिग्रह न करना चाहिये । 





सत्यासृत्त 
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प्रक्ष-अतिग्रह की मयीदा कया * यों तो 
सीपचास रुपया अतिग्रह कहे जा सकते हे यों 
छाखोा रुपये भी अतिग्रह नहीं कह रू सकते । 
तब अतिग्रह किसे कहा जाय? क्‍या सबक लिये 
अतिग्रह एक सर्राखा होगा? 

उत्तर - चनीचे छिखी सपात्तिका 
आतेग्रह न कहलायगा | 

(६] जीवन के लिय जो चीज कम से कम 
गेरुरी हू उह अतिग्रह नहीं कहते जेसे भरपेट 
रोटी पानी, रहन के छिये सावारण घर, पहिग्न 
के लिये साधारण कपडे, आदि । 

<] जीवन निवोठ की सामग्री पान के 
लिये जो जझूरी सनन दो डसका रखता भी 
अतिग्रड नहीं। है । ज। खेती के औजार तथा 
मजदूरी के आजार आदि | 


स्वना 


[२] दश को साम्पत्तिक हा त जी हो 
आर आमदना को ज। औवत डो। उतने (हेस्स 
तक स'पत्ति रबना आतिग्रद नहीं हैं 

7 /] अग। काई विशेष सेवा बर्त हा आर 
उम्र सव्रा + छिये विशप साधने की जरूरत 
5 तः उनका रखता भी अतिग्रह न फह गयग, । 
जेस एक डाक्टर को या एक वेज्ञानिक के 
हजारों रुपयके आजार रन प्‌ एक साहिलिक 
कं या इतिहास शावक की एक पुस्तकालय 
रखना पड़ आदि | सावकता की इष्टिप्ते ही इसे 
अतिग्रह न कहेंगे । अगर वह संग्रह की या 
अपना बन प्पन साबित करने की दश्सि रक़्खेगा 
तो अतिग्रह् होआयग । 

[७] एक आदमी इसलिये घनमग्रह कर 
रहा है कि भतिष्य मे बह समाज की ऐसी मेवा 


५ 


फाना चाहता है जिसके बदले में समाज उसे 


जे 65 


जाचिन चिवाह क लय कुछ न ठना चाहगा आर 


हक 


भगवती के उपीौग 
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शायद कुछ समय तक सेवा भी पसन्द न करेंगा, 
अपन अज्ञान के कारण उमका विशेष भी करंगा 
जैसा म सुकरात आदि का किया गया था तो वह 
उस समय के लिये कुछ संग्रह ,ऋरना: चाह तो 
वह अतिग्रह न कहलायगा । 


( 4 ५ (४७ 


) 'अपनी परिष्यितिके अनुरूप सनन्‍्तान 
के पालन पोषण के लिये धन रखना भी अतिग्रह 
नहीं है | दा, सन्‍्तान जिन्दगी भर चैन से खाती 
रहें और उस कुछ न करना पड़े इस आशय से 
सग्रह करना या उतनी सम्पत्ति सम्रह करना 
अतिग्रह है । | 

, अतिग्रह की इन मययौदाओं को समझ कर 
अतिग्रइ का त्याग करके मनुष्य को निरतिग्रह 
का पालन करना चाहिये । 

प्रशन-अगर अतिग्रह न हो तो ससार का 
विकास रुक जाय, दुनिया मे न तो कोई गरीब 
रहे न अमीर । गरीबों का न रहना तो ठीक है पर 
अमीरों के न रहन से बडी हानि होगी । अभी तो 
ज़रूरत पर अमीरो से दान में हजारों छाखें। मिठ 
जाते है पर जब्न अमीर न रहेंगे तब कौन देगा * 
फिर कहा से ये शिक्षण-संस्थारं चढंगी ” कहा 
ते पमशालाएँ बनेगी ? कहा से मुफ्ती ओषधालय 
खुलेंग * कुछ भी तो न हो सक्रेगग। बषा के पानी 
का अगर जलाशर्यों मे अतिसंग्रह न हो पाय, सब 
जगह फैल जाय ते त्रसात के बाद लोगों को पानी 
मिछना असम्भव हो जाय, इसलिये जल के समान 
धन का अतिप्त्रह भी ज़रूरी माद्धम होता है। 

उत्तर-प्ृथ्वी पर जो जछाशय दिखाई देते 
है, वे इसीलिये बन सके हैं के वो का पानी 
. छोटे छोटे हजारो छाखों श्रेत के रूपमें धरातल के 
नीचे बह रहा है इन्हीं छोटे छोटे श्रोतों के पुण्य 


से हमारे कुएं और तालात्र आबाद हैं। अगर ये 
श्रोत न होते, उनका पानी भी क्रिसी एक जगह 
सम्र्हत हो गया होता तो आज ज्चरों के , 
सिवाय दूसेर प्राणी, दिखाई भी न देते । कुएं 
तालाब वगैरह अतिसंप्रह के प्रिणाम नहीं किन्तु 
अतिसंग्रद् के अभाव के परिणाम हैं । कुए तालाब 
सरीखे साबंजनिक सम्रह अतिग्रह के अभाव में 
समाज में बनाये जा सकेंगे, बनाये जाते है । 

लाखो और करोड़ो का खर्च करनेवाली 
सरकार कैसे बन जाती है १ एक एक किसान 
की मुद्गी के दाने छेकर ही तो इतनी बडी सरकार 
बनती है | सरकार को जाने दीजिये, ऐसे ऐसे 
मन्दिर आदि घर्मस्थान हैं जहा यात्री छोग पैसा 
पैसा चढ़ाते हैं और इसी के बल पर उनके पास 
लाखों की सम्पत्ति है, आज अमीर छाखें। देते है 
पर इस इकतरफी अभीरी की बदौलत करोड़ों 
ग्रीब ऐसे भी बन जाते हैं जो! एक एक पैसा 
नहीं दे पति, वे अगर दे पाते तो छात्रों से ज्यादा 
दे डालते । और छाखे के छाख पैसों का जो 
मूल्य हे वह एक के छाख रुपयों का नहीं है, 
क्योंकि एक अमीर क पास रुपये छाख हो सकते 
हैं पर दिल तो एक दी हो सकता है, इसलिये 
छाख रुपयों क साथ एक ही दिछू आयेगा से भी 
सम्मवतः अहकार और मदतत्वाकाक्षा यशाहिप्सा 
आदि से सना हुआ, जब कि छाख पैसो के साथ 
छाख दिल आयेंगे, और आयेंगे भक्ति श्रद्ध। से 
सने हुए | छाख दिलों की कीमत छाख रुपयों से 
कई गुणी हैं | इसलि्यि यह सोचना कि 
अतिग्रह के अभाव में सावेजनिक्र सेवा के लिए 
धन न मिलेगा, भूल है | 

दूसरी वात यह दे कि सार्वजनिक सेवा 
सरकार का काम है | अतिग्रह के; अमाव मे न 


बँ 


अिननरिननन सन मे अत ० 
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ते किसी देश में विदेशी सरकार रह सकती है न 
पुजवादियोंकी सरकार रह 'सकती है जिससे सरकार 
के स्वार्थ और जनता के साध जुदे जुदे हो । जब 
सरकारें सच्ची सरवारे हो जायेगी तब 'सावेजनिक 
सेत्रा के 'लिए धन की कमी न रहेगी, शिक्षण- 
सेस्थाएँ बनवाना, यात्रियों के 'ठदरने का ग्रत्नन्ध 
करना, बीगारों का इलाज करना सरकार का 
काम हो जायगा। 

तीसरी बात यद् है कि जन-सेता के बहुत 
से काश तो इसलिए खड़े' हो गये है कि अतिग्रह 
के कारण घन का बटवारा ठीक ठीक ठकि नहीं 
हो पाता । नहीं ते सभी छोगे अपनी चि।केत्सा 
शिक्षण आदि का प्रतन्च॒कर सकेंगे । भिखारी 
न रढगे कि किसी अभीर को मुट्ठी मंही अन्न 
बाठने की तकलीफ उठाना पड़े । दानेयों का 
मिलना समाज की शोभा नहीं है, भांख लेने- 
बाला का न मिलता ससाज का शासा हैं। 
दान ता एक आवड्ूम है जा अतिग्नह के पाप 
के प्रायश्वित के रूपमें करना ज॑रूरी बन गया 
है।दांन की रकमें। की अधिकाश सामग्री ते। बीच 
के दअ्लों के हाथ ही पडती है। जो मिलारियों 
को मिलती है उससे ज्यादा दाना का अहंकार 
बंढता है और मिखारियों में 'दानता बढ्ती' है। 
निरतिग्रह के पुण्प के आगे दान का पुण्य प 
क आगे रा३ बराजर ही है  निरतिग्रइ से एक 
ते दान रुक्ेग नहीं, अगर रुक भी जाय तो 
उस से समाज का विकास न॑ रुकेगा। .. 

अतिग्रह व्यक्तिगत मी होता है. और 
सामाजिक भी होता हैँ | सामाजिक के भी नाना 
रूप है, जातीय, अजातीय, वेर्भीय, श्रान्तीय 
राष्टीय आदि | इस अतिग्रह से मानव समाज 
नरक बन जाता है । राष्ट्रीय अतिग्रह साम्राज्यवाद 


सत्याम्रत 





जलन ऑल लड 


को जन्म दता है एक देश 'को दसेरे देशका 
गुल्म बनाता है, एक तरफ शैतानियत और 
दूसरी तरफ ४वानियत पैदा करता है, जिन 
मनुष्यों से व्यक्तिगत कोई बैर नहीं होता, जिन में 
कोई बुराई नहीं होती उनसे मी बैर कराता है, 


'बडे बडे युद्धीं। को जन्म देता है| गुलाम देश तो 


पिसते ही हे पर उनको गुछझम बनाने वाले 
अतिग्रढी देश मी परस्पर छडकर अपना नाश 
कब्त है | इस तरह क$ तरफ से मनुष्य जातिका 
ओर मनष्यत। का सहार होता हैं। अतिग्रः के 
त्याग से जो संसार स्वगे बन सकता ६ अतिग्रह 
से व३ नरक बन जाता है । हर एफ आदमी, 
हर एक कम और हर एक मुल्क अगर अतिग्रह 
का त्याग करके कुछ सन्तोी बने, खुद खाये और 
दूसरों को भी खाने दे तो सभी मनुष्य मजे मे रह 
सकते हैं और निराकुलता तथा प्रेम के कारण. 
कई गुणा आनन्द उठासकते हैँ; इस हालत में 
अगर थोडा भी हिस्सा मिले ते भी मनुष्य बहुत 
सुखी हा सकेगा । और सच पूछा जाय ते। भति- 
ग्रह से कुछ अधिक हिस्सा मिलता हैं पर उसक 
पीछे जो सधर्ष आदि हो जाता हैं उस संघर्ष 
मेबहइ अधिक हिस्सा ब्याज दरूयाज सहित 
नष्ट होजाता है । 

हर एक बुराई के मल ५ मोह ओ९ अमिमान होता 
हे | अतिसंग्रह के मल में भी येही हैं। पर कैते 
निरथेक हे ये ! इसका मनुष्य विचार नहीं करता 
है । अपने कुदुम्बियो आदि का पाठन पोषण 
करना एक बात है पर उन्हें अयोग्य और आती 


' बनाने के छिये उनका नेतिक पतन करने के 


लिये अतिसतग्रह करना अनुचित है |. 
' दूसरा'कारण है अमिमान | पर अमभिमान पे क्या 
हम बडुप्पन पाते हैं ? घृणा और बैर के सिवाय हमें 


भगवती के उपांग 


जनक 
नमन 





क्‍या मिलता है ? इस प्रकार मेंह और अभिमान 


निःसार है। 

रह गंया यह कि हम अतिसम्रह करके आराम करे 
से पहिली, बात तो यह,है कि आराम करने के 
लिये हमे.खर्च ही करना पड़ेगा, सम्रह करने से 
काम न चलेगा, पर दूसरी बात यह है कि 
मिहनत करने पर भी ज़रूरी आराम तो मिल ही 
सकता है दिनमर मज़दरी करनेबाल पज़ट्ूर रात 
भर जो आराम कर सकता है वैसा आराम 
आरामतलबो को कहें मिच्ता है, उनकी तो बीमारी 
सास आराम खा जाती है। प्रकृति की रचना 


ही ऐसी हैं कि इस शरीर को व्यवश्यित और 
नौरोग रखने के लिये कुछ न कुछ श्रम लेना 


जरूरी है- इसीलिये अतिसम्रहियों को नाना 
तरह के व्यायाम करना 'पड़ते हैं इसके लिये भी 
पैसा खर्च करना पड़ता है। इसकी अपेक्षा यह कही 
अच्छा है कि ऐसी मजद्री की जाय जिससे कुछ 
कमाई हो । और जब' कमाई कराने 
वाली मजदरी हमे और हमारी सन्‍्तान को जरूरी 
है तब अतिसग्रह किसलिये ? इस प्रकार विचार 
करने से पता छगेगा कि झूठे अमिमान के सिवाय 
अतिसंग्रह का और कोई कारण नहीं है | पर यह 
अभितान भी नि.सर है । 

अतिसंग्रह य्यपि उपपाप है पर यह अनेक 
पापों का बीज है इसलिये अतिसंग्रह का त्याग 
करना चाहिये और अतिसग्रह को गौरव की दृष्टि 
से न देखना चाहियि । 


निरतिभोग 
अतिमोग का त्याग करना निरतिभोग हे । 
दुभोंग मे तो हम जिस चीज का उपयोग करते 
है वह चीज ही भनुचित होती है. पर अतिमोंग 


[ श८२ 








में बढ़ चीज अनुचित नहीं होती सिर्फ उसकी 
मत्रा ब। विचार ,न रहने से वह, अनुचित हो 
जाती है | उद्दाह'ण के लिये द!म्पत्य जीवन मे 
खरात्री नहीं है पर अगर इसमें रतिकरम का इतना 
उपयोग किया जाय कि स्वास्थ्य खराब है जाय 
। यह अतिभोग है । इसी तरह खान पान की 
बात है । ऐसी विद्ञयाप्तेता जिमसे मनुष्य अपने 
आवश्यक कर्तव्य पूंर न कर सके, स्राद-छोलपता 
से ऋणग्रस्त हो जाय आदि अतिमोंग है। नाच- 
गान में ज्यादा समय छगाना, नाटक, सिनेमा 
अधिक देखना भी अतिभोग है | े 
रिसिको अतिभोग कहा जाय क्रिसको न 
कहा जाय :स्रका विचार विना अपेक्षा के नढी 
हे। सकता | एक के छिये जो अतिमोंग है दूसरे 
के हिये वही निरतिमोग भी हो सकता है। इसे- 
लिये इस विषय भे कुछ सचनाएँ ही दी जा सकती 
है जिनके अनुत्तर अपनी अपनी 'योग्यंता और 
परिस्थिति के अनुसार अतिभोग और निरतिभोग 
का विचार किया जा सके । 
१-जो भोग गरीर-स्थिति के लिये अंनिवा्य 


न हो फिर भी विपथ-लेडुपता के कारण ऋण 


लेकर भी उसका उपयोग किया जाय तो यह 


अतिमोग है । 

ऋण लेकर बित्राह आदिमे अधिक खचच करन। 
आदि भी इस सूचना के अनुसार अतिभोग है । 

२--- इतनी अधिक चीजों का उपभोग 
करना कि उसी में बहुतसा समय शक्ति और घन 
लग जाय, किसी के यहा अतिथि बन कर जायें 
तो अतिथि-सत्कार के ताघन जदाते जुठते वह 
परेशान हे। जाय, इत्यादि आतिभोंग है | 

प्रश्ष--क््या अतिभोग के त्याग के लिये हर 
एक मनुष्य यह प्रतिज्ञा ढेले कि में सिर्फ अम्नुक 
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अमुक चीजें ही खाऊंगा या तरफ अमुक चीजों 
का ही उपयोग करूंगा, अथचा यह प्रतिज्ञ छेले 
कि भप्ुक अमऊ चीजें न खाऊंगा ! इस प्रकार 
की ग्रतिज्ञाएँ लने से इतना लाभ अवश्य होगा के 
उसका ध्यान बहुत चीजों में न जायगा किसी 
की उसके लिये विशेष आयोजन भी न करना परेगा। 


उत्तर --इस प्रकार की प्रतिज्ञाएँ ब्यथथ हैं. । 
त्याग पिर्फ उन्हीं चीज़ों का करना, चाहिये जा 
दुर्भाय हैं, या अस्वास्थ्यकर हैँ या अत्यन्त अरु- 
चिकर हैं | बाकी दूसरी चीजों के खाने न खाने 
की प्रतिज्ञा करने से बहुत आरम्भ बढ़ता हे, लोगों 
की परेशानी बढती हैं| जो चीज तुम नहीं खति 
वही घर भे है इसलिये दूसरी चीज को ढूँढने, 
छाने, बनाने में बहुत कष्ट होता है और हानि 
होता है । इसलिये सव से अच्छी बात यह है कि 
मौके पर जो। मिल जाय वहीं छे लीजाय दुर्भोग, 


च्ज 


भखास्य्यकर, अरुचिकर को बात दूसरी है । 
३-डतना भोग किया जाय कि जीवन निश्द 
के बढले में उचित सेत्रा मी न दी जा सझे। 
चअसे बहुत से छोग रागरग में समय वितात रहते 
दूँ थठे बैठे पुरुखें। को कमाई खाते & या दूसरों 
के भरमि गुजर करते हैं | 
४-ऐसा भोग करना के अस्थाभात्रिक रूपमे 
स्वाजय एराब हा जाय | सावारणत: मनुष्य कर्म। 
कभी अछस्व होजाया करता ४ बह बात दूसरी 
() ६-८ 
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है पर अम॒ऊ चीन अतिर्परिणम में खने से मनुष्य 
निश्चित बीमार पहते हैं पर व्यत्तन होने से नहीं 
छोट सकते । ऐसी चीज का त्याग ऋरना चाहिये । 


इन सचनाओं से अतिभोग संभझा जासकेंगा 
ओर उद्तके व्वाग पे निरतिमोगक। पालन हो जायगा । 


निरतिभोग अपनी ऐहिक भलाई के लिये भी 
आवश्यक हू साय ही इसमें दूसत को भी रक्षा 
हेती है । निशतिमोग से जो चंज बचेगी बह 
दूभरों के काम में आयी । समात्र में ऐसे बहत 
से आ्रणी हैं. जो अपना दिन नहीं पा पात निर- 
तिमोग से हम उनझऊे लिये कुछ हिस्मा छोडत हैं 
इसलिये निशतिभोग का उपसयम कड़ा & । 

घपयम का ते मनुष्य का पालन करना ही 
चाहिये पर इस उपसयर्त पर भी उपेक्षा न 
करना चाहिये । इनके ब्रिना स्वपस्कम्पाण 
फॉर्फी अबूरा रहेगा । कभी कर्मी सामानिक इृष्टि 
ते कोई कोई उपसयन संयम के समान जरूरी 
हो जाता ह सयव के समान उप्तका महत्व बढ 
जाता है, संयम के भंग से उसका भग अधिक 
दुष्फल पैदा करता हैं। उँगदियें। के कट जान 
पर जैसे हाथ पर का उपयाग बहुत का रह 
जाता ६ उप्ती प्रशार उपसंयम के नष्ट होने पर 
लग्म का उपयोग भी कम हो जाता है, इमूलिय 
उपसंयध प्राप्त करने के लिए मी अगिद्न के 
अधिक काशिश करना चाहिये | 


७७.>. 
ते 


__.  ॒ै।  अंबतीकेएपांगय ____+_ ६ ८४ 
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भगवती अहिंसा का खरूप, उसकी साधना 
उसके अग और उपागे का वर्णन कर ,देने पर 
' आचार क विपय, में काफी ज्ञान हो जाता है। 
फिर भी एक बात ऐसी 
तरह की उन्नति में पड़ती हैं, वह है तप |, 
स्वपरकल्याण के लिये जो विशेष साधता की 
जाती है वह तप है । तप के द्वारा पात्र का 
असेर दृर किया जाता है और पुण्प पैदा किया 
जाता है | तप भगवती की ।वेशेप साधना हैं। 


| 
री 


या ता दसरा का अकल्याण करने के ये 


३० 


या दूसरा के अकअल्याण का पवाह न करके अपना 
५ ६०७ 


छाथ सिद्ध करने के लिये भी तप किया जाता 
है और वह अमुक्त अश में सफ़र भी होता है 
परन्तु यह कुतप है क्यें।क इसमें भगवती अ्हिसा 
का आशावाद नही है | 


एक चोर को चोरी करने मे कितना तप 
करना पडता हे । वह जगता है. सम्मक सेंम्मल 
कर पर उठाता है सतकता और श्रम दोनों से 
- "काम छेता है ।तपसवी की बड़ुत सी बाते चोर में 
पाई जौंती' हैं फिर भी वह तपस्व्री नहीं है क्योंकि 


' उसके काये में 'भंगवती अहिंसा की आशीवीद 


नहीं है, वह विश्वकल्याण के अनुरूप नहीं है |: 


जिसशी जरूरत हर 


आचार काँड ( पांचवां अध्याय ) 
... [विशेष साथना-तपय ,. $#... 


जो विशेष साधना विश्वकल्याणं के अनुकूल न 
हो वह बाहर से तप॑ 'सरीखी 'भले ही माद्धम हो 


ट्र 


पर वह कुतप है | '  * 

तप' पांच तरह' के हैं १-ज्ञानचर्या २--प्राय- 
श्वित्त ३:विनय 9--परिचर्यी ५--परिषंह । ' 

धर्म के दो अंग है, दृष्टि और आचार | सरल 
दब्दों में कहां जाय तो, समझना और पाछन 
करना । इन दोनों अंगो में तप की आवश्यकता 
है । इन पाच ग्रकारें के तेंपों की दोनों अगें में 
उपयोगिता है | 

तप के विषय में उपयोगिता या साथैकता 
का अवश्य खयार रखना चाहिये | परिषह के 
नाम पर व्यथ ही अपने गालों' पर तमाचा मारने 
लगना और सोचना कि हम बडे तपस्वी 
मखता हैं | 

यह हो सकता है के किसी कारण वश 
किसी का तप सफछ न हों पवि या उसकी सफ- 
लता वह न देख सके पर- सफलता के मांग में 
तप अवश्य होना चाहिये | कुछ अन्य कारणों से 
सफलता न हो तो वात दूसरी है | जैसे म. 
ईसा के तप का फछ उनके जीवन में दिग्वाई 


३८५ | 
नहीं दिया फिर भी बढ़ तप था क्योंकि वह 
सफलत। के मांग में था । 


१ --ब्ानचया 

सत्य प्राप्ति के लिये यह परम उपयागी है। 
ज्ञनचयों में मन के। चद मे रखने की, उसे एक 
तरफ डछगाने की बहुत जरूरत होती है । मन 
की परिश्रम भी कापी करना पडता है | झान- 
आाप्ति मे दूसरों को भी ज्ञान परहुँचाया जाता है 
और अपना विमास्त होता है, इस तेरह ज्ञान- 
चर्या छपर-गन्याण के लिये उपयोगी है । 

ज्ञानचर्या जहा सपर कल्याणकारी है वहीं बह 
न कही जासऋती 8 । अगर विश्वहितकी उमेक्षा 
वारके स्ार्य के लिये है तो तप नहीं है अगर दूसरों 
के अवन्याण के लिय हैँ तत्र तो कुता दे, 
बाप है । 

सान से सुख भी है और दुख भी है । “जन 
से मनुष्य ने जानवृक्ष को फल खाया तत्र ते चढ़ 
दखी दे। गया, इश्रीय राज्य से वह अछय हो 
गया, इसप्रझ्मार का वर्णन जे। यहुदी इसाई आदि 
के ग्रन्थों में मिझता है उसका मतकूब यहीं 


कि जिन बात थे मनुम्व पचा नहीं सकता 
उठने उम्रके दुःख ही बढ़ते हैँ इसलिये ज्ञान 
क। पचाना चाहिये, उस असंप्रय का कारण ने 
बनाना! चाहिये | 

शान चर्यी के शठ अद है । १ मुनना [श्रवण] 
२ पहना, (छा) ३ प्रदता (पदन) ४ विश्वार्णा 
०५ विचाणा (चिन्तन ) ६ आरनिरीक्षण, 
७ निमाण, ८ उपठेद्ा | 


१ गुनना-- साधारणतः जानआपधि का 
पहिश दाए यही है । ग्लया साल से चहुत कुछ 





सत्यामृत 





फधसनहात्वककतकनाभ+ नडपा्जोपालक, 
या आज 


सीखता दे । दूसरा से साख का मुल्य 
द्वार है मापा, और भाषा का उपयोग आय: छुनने 
बोलने से होता है | इसलिये नना पडिली श्ञान- 
चयो है। व्याज्यान सुनना, शात्र सुनना आदि 
भी तप है, इस से मनुष्य काफी ज्ञान चढ़ 
सकता है । 

प्रायः दर एक आदमी की यद तप करना 
चाहिये | जा पढ़ लिख नहीं सकते उनके छिये 
ते यद्द उपयोगी है ही, साथ ही और क्षब के 
लिये भी उपयोगी हैं । 

दी, समय जिताने के लिये किसी भी तरह 
की गपराप सुनना तप नहीं हैं। यद्द ते एक 
तन का काम है जे। उचित है। ते। भच्छा है 
भनुचित है। तो पाप 8 द्वेप अद्दकार वहा दूक्षरों 
की निनन्‍्दा चुनना आदि पाप ही हे 


९-पछना --जानने की इच्छा ते 3सी से 
छना भी शानचयों नाम का तप है इसते भी 
झान चदता 6 । इस तप के डिये निःपक्षता और 
जिज्ञासा जरूरी दे । परीक्षा डने के लिये पूछना 
पृष्छा (पूछना ) नामका तप नहीं है । वादविद्द 
करने के लिये पूछना मी पृच्छा नाम का तप 
नदी है । | 
प्रक्ष - अध्यापक विदार्थी को प्रश्नपत्र देता 
है जोचता है इससे विधार्यी की णाम होता है । 
अध्यापक को इसमें काफ़ी श्रम करना पड़ता है 
क्या अध्यापक की इस मिहनत को तप ने कह 
जाय ३ 


उच्चर-अवस्य कदा जाय, पर यह्ष पृष्छ। 
नाम का तप नहीं है किन्तु पृछना भी पदाने का 
एक कं है उसलिये उसे विश्ताशरण नाम का सप 
सदा बायण | 


४३३ 3 २०>4६ककत कम नमन... बन उन यान 


सुनना बहुत साधारण है, पर पूछने का 
बहुत महत्व - है । जिसे पूछना नहीं आया 
समझ ले अभी उसे ज्ञान मिला नहीं है । पूछने 
से पता छगता है कि इसने किसी चीज को 
समझा है या समझने की अच्छी कोशिश कर रहा है । 


३--पढना-ज्ञान प्राप्ति के लिये पढना अथीत्‌ 


अक्षर या वर्ण मूत्ति , के द्वारा दूसेर के विचार 
जानना और उनसे लछाम उठान पठन तप है । 
श्रवण तव के सथान यह भी तप है प१ सिर्फ 
दिल बहलाने के लिये कथा साहित्य ले#कर ब्रेठ 
जाना तप नहीं है , यह काम है. जोकि खुनेन 
के समान पुण्य भी हो सकता ढे और पाप भी । 

यो कथा साहित्य का पढ़ना कुछ बुध नहीं। 
है उससे भी बहुत कुछ सीखा जा प्तकता हे, 
जीवन के अन्य कतैब्यों का पूर' करने के बाद 
कथा-साहित्य पटना भी समय का स4पयोग है 
ओर उससे कुछ सीखा ज।य सीखने क उद्देश्य से 
: पढ़ जाय तो यह तप भी है । 


४-विस्तारण --ज्ञान का विस्तार करना 

: विश्तारण तप है, कोई बात पढ़कर छुवाना, लिख 

का फैल ना आदि विध्तारण तप है। महात्माओं 

के उपदेशों का सम्रह करना आदि भी विस्तारण 

तप है | “पि्फ आजीबिका के लिये काम किये 

' जायें तो तप नहीं हैं. पर छोकह्ित की मुख्यता 
से केये जाये तो तप है । 


हा, विघ्तारण ! निरथक हो, नाम के लिये 
पिष्ट-पेषण आदि करके कागज काला किया गया 
दो तो यह विस्तरण तप नहीं है ।., , 


५ -विचारणा-- चिन्तन करना, पाये हुए 
' जीन का अनुभव और तक के द्वारा परीक्षण करना 
आदि भी तप है ।, इसके द्वारा ज्ञान अन्तर्मुख 


." 


पक ' ८७ से 
(निमाण नेहा € 
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होता है । चिन्तन के द्वारा ज्ञान अपनी चीज बन 
जाता है | चिन्तन के बिना मनुष्य एक तरह 
वी पुस्तक बन कर रह जाता है | 

६--आत्मनिरीक्षण पांय हुए ज्ञान के 
आधार पर अपने को देखना, निष्पक्षता से अपने 
गुण दोषो का विचार करना आत्मनिरीक्षण है । 
भगवती अहिंसा की साधना के लिये आत्मनिरी- 
क्षण न किया जाय तत्र तक आत्मकल्याण की 
दृष्टि से ज्ञान निरथक ही है । 

७- निर्माण -आत्मनिरैक्षण के ब्राद जो 
जगह्त के लिये ग्रथरचना आदि की जाती है 
वह निर्माण तप हैं । यद्यपि ग्रथनिर्माण आत्म- 
निरीक्षण के पढिले भी हाता ह पर वास्तव में वह 
| व तो इधर उधर का सम्रह 
है, वह उसकी चीज नहीं है जिसते बह निर्माण 
कहा जा सके । हा, वह निरधक नहीं है समाज 
के लिये उसका भी उपयाग &॥ सकता है पर 
उसे निमीण न कहेग, बस्‍्तारण कहेंगे । 
ऐसे भी लेखक होते है तो ब६ बडे पोथे लिख 
जाते हैं, दसेरे के विधार या दूसरी पृष्त्कों का 
सार सम्रह करते हैं वे अगर यह्ष बाय जनद्वित 
की मुख्यता से को तो उनका यह काम विस्तारण 
तप होगा । जनह्वित की मुख्यवा न हो ते सिर्फ 
विस्तारण होंगा तप न होगा । वास्ताविेक निर्माण 
आत्मीनिरीक्षण के बाद ढी होता है । 

८--उपदेश--अपने अनुभव और आक्मशुद्धि 
के आधार पर जगत की सन्‍्मा| पर चलाने के 
लिये प्रेरणा करना उपदेश दे । यह लिख कर ये 
बोलकर दिया जाता है । मुख्यता बोलने की है । 

उपदेश और व्याएयान में अन्तर है | व्यास्यान 
में तो इधर उधर की बातों को लेकर व्याण्या 


विशेष साधना-तप 
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न्घ्स्य्फ ञ्ध्र 


श्यक़ है. । हि ४ +# न 
.। बहुत से छोग वर्ष में एक दिन साल भर के 
अपराधों की माफी मांग लेते दे, कीटपतगो के 
नाम ले लेकर उनस भी माफी मांग लेते है और 
इसी में समझ लेते हैं कि जिसका अपराध किया 
है उनसे भी माफी मॉग ली गई । परन्तु यह्द 
आत्मवचना है । जमीन, के जिस भाग में तेछ 
आर कीट जमी हुई है उस जगह एकबार 'ूूल- 
झाड़ू फेर देने से सफाई नहीं होती, उसी प्रकार 
जिस जगह द्वेष और अपराध जमी हुआं दे उस 
जगद्द सामूहिक प्राथना के साधारण .अब्दोंते 
सफाई नहीं दो सकती । उसके लिये विशेष रूप 
से क्षमायाचमा करने की - आवश्यकता है | हमारे 
हृदय में पैर की वासना लंबे समय तक न रहे 
इसलिये वर्ष में एक दिन मिलकर  क्षमायाचना 
करना अच्छा है १स्‍न्‍त अगर मनका मै न गया 
हो, दमने अपने अपराधों' पर' निःपक्ष विचार न 
किया द्वो, हम डस अपराध की आलोचना करने को 
बैयार न हों तो क्षमायाचना महत्व-हानि हो 
जायगी, सम्मवतः निष्फल जायेगी । 
सावत्सरिक क्षमापना का सम्मेलन उन छोगों 
के लिये विशेष उपयोगी है जो बई सौचतें हें कि 
हम अमुंक व्यक्ति से कसे मिले, किस बहाने से 
उसके घर जाये और वहा जाकर किस 
बहाने से उनसे बात करें ।, जे क्षमापणा-सम्मे- 
लन के निमित्त से यद्द काये कर सकते हैं । 
रतु आखिर सम्मेलन निमित्त मात्र है, असी 
चीज ते अपनी निवैर वृत्ति और आत्मशुद्वि की सदू- 
भावना है । वद्ध हो ते निमित्त सफल हो सकता है। 
अगर हममें झूठा अहंकार न है। तो क्षमापणा 
में चाल चलने की काई आवश्यकता नहीं रहती | 
इम प्रसनत्रित से उसके घर , चले जायें, अपनी 


]क्‍ 


जज भा. हम 


के १७७३ ढ़ 
3 सु 


बजा हरी. #ष जल क्र तथा 


भूल ,स्वीकार करलें माफी मांग-ले | दम देखेंगे कि 
इससे हमारा गीौरब बढ़ गया है, उसके दृदय के 
वैर, निकल गया है, प्रेम बढ़, गया - है. और भांग 
होनेवाले अनेक अनर्थ रुके गये हैं । 


“, किसी भी,गृहस्थ, को एक वर्ष से अधिक 
वैर रखना ही न चाहिये और- जो, साधु है उसके 
मन में तो इनेगिन दिन से अधिक वर की वासना 
न रहना चाहिये, । ,किसकी .बैर वासना-कितनी 
लंबी है इसीसे उसके संयम की परीक्षा करने कौ 
भी बहुत,'अच्छा तरीका है 
जीवन भे जो, बड़े बड़े अनृथ होते हैं उनमें 
से आधे अनर्थों कां-कारण , भईकार है, । छीोरों 
को श्रम हो जाता हैं कि अहंकार से गौरव 
मिलता है पर वास्तव में अढ्कार से निन्दा,और 
घृणा ही मिलती है । अहंकार -,अगर, छूट जान 
ते हम, व्यथ, का वर लेकर जीवन,को दुःखी 
'करें, न दूसरों 'के दु'ख-के कारण बनें। | क्षमा- 
याचना।उसः समय बहुत 'सरलू हो 'जाय-|. ' ,' 


कभी कभी सामूद्दिक अपराध दोते हैं” और 
उनकी आलोचना ओर क्षमायाचना भी सामूहिक 
दृष्टि से होना चाहिये | एक ही देश में दो 
जातिया बसती है, उनमें एक जाति के कुछ मनष्य 
दूसरी जाति के मनुष्यों का अपमान करते हैं. था 
सताते है, ऐसे समय मे ज़ातीयता का मोह छोड 
कंर अगर' कुंछ जिम्मेदार व्योकति आहलोचने और 
क्षमायाचना करें तो दो जातियों कें बैर की इति- 
श्री हो जाय । पर यहां भी जातीयता के नोम 
पर अहंकार आडे था जाता है और बड़े से बड़े 
अनथे को पैदा करता दे या जीवित रखता है । 
अगर जगह्द २ ऐसे दल या संध बन जावे जो 
और कुछ न करें प, निःपक्षता से अपनी जाति 


25 5720 403 


ब्> 


॥ 
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गेंगों के द्वारा किये गंवे अपराधों की आइदे- 
चना और क्षपोणचिना करते जीय दा मामाहेक 
बैर नामशेप हो जाय | यह' काय सी एक बडी 
भारी तपत्या है । शोर उसकों फंछठ भी 'मानंव 
समाज में सामूहिक' मैत्री है । मैत्री से बढ़कर और 
वरदान क्‍या हो सकता है | ४ ' 
प्रावदेदान--प्रायाश्ेत्त ' का "मुख्य उद्देश्य 
सेच्छा से समोकरण है । हम जे। दूसेर को नुक- 
सान' पहुंचा देते हैं उससे जो विपमतां पैदा होती 
ह उसको सम बनाने का प्रयल प्रॉणेश्वित द्वारा 
क्रिया जाता है । साधारण अचसरों पर आलो- 
चना से ही वह' सनता पैदा हो. जाती है अथीत 
क्षतिपूर्ति है जाती है,“कुछ! विशेष हुआ तो क्षमा- 
याचना करी पर इससे भी विशेष हो तो प्रति- 
दान करना चाहिये ॥' किसी' आदमी का अगर 
हमने अन्यायः से घन-हरण 'कर लिया'है तो केवर्े 
माफ़ी ममने सेमकाम ने चछेगो । माफ़ी- मेंगने 
के साथ 'उसका धन वापिस करना चाहिय्रें, प्ति- 
दान करना चाहिये | अगर हमने ,किसी- की व्यथ 
निन्दा की हद तो क्षमा भागने के साथ उस निंदा 
का मिध्यापन अधिक से अधिक, स्थानो- में (गिपित 
करना चाहिये । अगर हमने मन्द्रि या मसजिद 
का अपमीन किया है, कुछ तोड़ फोड किया है 
ते क्षमायाचना के द्वाथ दम ते।ट फाड का जे। 
पर्नर्निर्माण करना चाहिये,भक्ति प्रगट करना चाहिये। 
तिदान घनसे प्रशेा से, सवा से, आर भन्नी से 
हो सकता हे । जो उचित हो उसी से प्रतिद्रान 
करना चाहिये । ॥ 
परिज्ञापन-अपराध जब बहुत सामिक छोता 
या सामहैक हात। दे तब॑ उसके अतीकार का 
प्रभावक तथा सेक्मरणीय चने की आवश्यकता 
होती है, उसके लिये उपवास आदि किये जाते ६ 


सत्याखतु 
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इससे ग्रायश्वित की सचना बहुत फेल्ती है लोगों 
का ध्याने जाता है और' उनका आंत्म-निर्रक्षण 


नह ४ ही धर 


बढ़ता है |. ५3९० 


. परन्तु यह सदा ध्यान में रखना चाहिये कि 
इस प्रकार क उपवास वबगरद् हेप से न किये 
जायें । “तुम अमुक काम करों नहीं तो में उप 
बास करके मर जाऊंगा! इस प्रकार का जार 
जवर्दस्ती भी उसमें न होना चाहिये.। उपवात्त 
वगैरह सीमित होना चाहिये | उसका छागा पर॑ 
यह प्रभ्नाव पड़े कि 'अमुक आदमी जनता के 
अमुक दोषों से चिंतित है, वह जनता के कल्याण के 
लिये सर्वत्न छगनि को तेयार है । इस अकार 
जनता आर््मनिरीक्षण करे |. ४ 
व्यक्तिगत अपराधों का प्रायश्चित्त भी कभी 
कभी परिज्षापन के रूप में होता 6 | जिससे जिस 
मनुष्य का अपराध” किया गया हैं, उसे मार्ध॑म 
हो कि इत मनुष्य को सचमुच में अपनी भूछका 
त खेद है, इसलिये पृणेरूप में अम। करना 
चाहिये और प्रेम बढ़ाना चाहिये | ,,.. ,, 


, - छड़ा£ झगड़ा होने पर क्रोध ,से भुख रहना 
आदि परिज्ञापन ते है परन्तु परिक्ञापन:तप नहीं 


|] 
+ 4६8) 


है ।यह अत्यन्त अनशकर है| इससे देप बढ़ता 


है + यह -न होना चाहिये। 

''" ग्रॉयश्वित्त और दंड-जे कोर्य आयश्ित्त 
के लिये कहे गंये हैं! थे दड' के 'लियः भी पढ़े 
ज सकते हैं| पर दड आर प्रायश्वित मे अम्तर 
है। दंड अनिच्छा में मोगा जांता है जब 
कि प्रायथित्त वेच्छा से किया जाता हैं । 
हम ग्रायाश्ेच दूसर से मांगते है प९ उसे शासक 


समझ कर नहीं, चिींव/सक समझ कर । दंड का 


मख्य ध्येय बदला जुकाना ४ ग्रायाथित्त का 


विशेष साधना-तप्‌ 
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प्रव्यप्येय आत्मशुदड्धि है। ' ' 

यंदि दड पनिवाला अपने अपराध को समसझे/ 
उसके विषय में' उसे खेद 'हो, जिसका अपराध 
कियां है उसके दुःख में सहानुभूति 'तथ। प्रेम हो, 
न्ययाधीश-पर द्वेर्ष न हो, दंड 'भोगने“कों “अपने 
ऊपर अत्याचार न॑ सर्मझता हो ते दंड भी प्रर्थ- 
ख्वित बन जाता है' | वास्तंव मे 
जाता. है । 


है 3३ ईल क रु है "२ 


5 7 


बह तपस्वी हो 


जिस प्रकार दूंड ,प्रायश्विव ,बन जाता है 
उसी अचार ,प्रायश्वित , भी, द्रड बन जाता है. 
यदि ग्रांयाश्वित ; करने|: में , विवशता का / अलुम्नत्र 
हाता हा» आयाश्चच-द्वाता', पर ,इंषत्हा, था। उसे 
प्रक्षपती समझता' हो; , जो अपराध: किया उससे 
घृणा न हो; जिसका अपराध -कियां: उसके विषय 
मे सहानुभतिन' हो तोःप्रायश्वित्त मी दर्ड है | « 
* * इस प्रकौर दंड की प्रायश्रित्ष 'और प्राय॑श्वित्त 
को दंड बना लेना मनष्य'्क्े हाथ में है। आय- 
श्रित्त तप है, दंड पल हैं | 7४ «हो? 


/॥ (5 


, प्रश्न-दड दाता को पक्षंपाती समझनेवोलि 
अपने अपराब को अपराध न माननेबाले, सत्याग्रदी 
की आप क्‍या वहेंगे १ » 


है छ&छ,' |] 


उत्तर--सल्याग्रह्दी के सामने;.द्रंड. और प्रास- 
श्रित् का प्रश्न ही - खद्ाा नहीं होता । वह तो 
अंथाज़ार के, सीमने छड़नेवाक़ा सैनिक़ है | उस 
का श्र 'प्रेम है सहिष्युता है ःयह वात दूसरी है, 
पर है 'वह सैनिक । “दड' और-प्रायश्रित्त मे दोनों 
पक्षा का दजी समान नहीं होंता। आयश्वित्त में 
चिकित्य चिकित्सक भोव है, दंड 'में शांत शासक 
भाव है जेब 'कि सत्याग्रह में दो सैनिकों सरीखा 
प्रतिदन्दिता को भाव हैं' ! "इसलिये बड़ों ने देह 

नप्रायश्चित्त है, बहा युद्ध है [। 8४ 7४: 


'/ जुँद्ध को'भी ।हम दो! भागों में .विसक्त 'कर 
सकते हैं, दड और अल्याचार)7- ५. २१८०: 
* 7 यहिं विजित पक्ष अपराधाीः है तो दंड -है 
आंगे)विजयी- पक्ष -भपराी है ,तो अत्याचार है: 
रामंकी रावण पेंर विजय दड है| रावण की स्वर 
पर विजय जत्या्चिरि है 4: 7 7». 
४ 7 सत्याग्रंही को जो दंड के नामपर सतायी 
जाता है वह दंड नहीं, अत्याचार है | हाँ, यहां 
इतना खयाऊ रखना चाहिये के सत्पाग्रही की 
सतीना अत्याचार है! 'टुराग्रद्दी को “नहीं १ जिस 
का आग्रह न्‍्योथ की विजंय के लिये है"( न्याय 
का अर्थ कान” नहीं है) वह 'सत्याग्रही है| जिस 
का आग्रह अहंकार-बर्श या लोभ-वरा है वह 
देराग्रह 09% ः 


सत्मोग्रही न तो दंड भोगता है न प्रायश्ित्त 
करता है. वह ते अंध्याचार को' संहकर' उसे परे 
जित करता है ।' शक है 


हा 


प्रश्न-सत्याग्रह् क्या तप नहीं है ! 
उत्तर-वह तप है 'पर ग्रायश्विंत नाम की 
तप नहीं है वह संदिप्णुता नाम का तप है और 
त्याग नाम का तप भी हैं । इस प्रकार दुहरे तथों 
स सत्याग्रही महातपंसी है | - 

' ग्र।यश्वित्त आध्मेन्नति और निर्वेरता की के 


कंजी है । 

अपनी निरसिमसानता ओर दूसरे के 
व्यं(फ़ित्त' का उचित मूंल्य स्वीकार करन के 
लिये जो व्यवहार और ।बेचार किया जाता 
है बह विनय हैं| ममुष्य अभिमानऊधान प्राणी 
है, गरीव से गरीब से 'छगाकर सम्राट तक और 
मनुष्यताकार! जन्हु से * छंगाकर . तीबकर 'पैगेबर 
जिन॑' बुद्ध अवतार आदि महात्माथा तंकर- यह 
किसी न फ्रिति रूपमे पाया 'जाता हैं'.। सह बात 


च्कः 


ड़ न 
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दूसरी है कि सालेक रूप प्राप्त होने पर 
आभैमान को आत्मगोरव कहते हैं। इस शब्द- 
भेद का कारण उसका फणफछ भी है ।अभसिमान 
के द्वारा दूसरे के उचित मूल्य का अपलाप 
किया जाता है अआात्तशांद , के द्वारा 
अपने उचित पूल्य का दावा किया जाता हे, 
आत्म-गोरव जश्न और भी उच्च श्रणी का होता 
है तब उसमें अपने.,व्यक्तित्व के ,मल्य का प्रश्न 
गोणःहो जाता है, मुझ्य बात यद्द हो जाती है 
कि-अम्क गुण का अपमान न ,होने पवि। 
जैसे एक तरफ जन-सेवाके नाम पर सर्वेध्ध अपण 
करने वाला एक व्यक्ति है दूसरी तरफ योग्यता 
आदि में क१, किन्तु अमुक,वेष .के कारण पुजने 
बाल! व्यक्ति है ऐसी अवस्था में जन-सेवक के 
द्वारा वेषधारी की जो उपेक्षा होती है उसमें जन- 
सेवक का. अमिमान नहीं।, आत्गारव कारण है । 
हां, मानव हृदय की वासनाओ के विषय में कुछ 
नहीं कहा जा सकता । हो सकता ह के जहा 
आत्मगौरव की परिश्थिति हो वहाँ मरुंष्य अहंकार 
को पैदा कर छे ऐसी जगद्द ते। वह अभिमीनी ही 
कद्दा जायग | परन्तु इससे अभिमान और आत्म- 
गौरव का भेद छुप्त नहीं होता।। . ,_ 


, अप्रिमान चांद 'अहंकार अथीत्‌ मद के रूप 
में हो अथवा , आत्मगौ(व के रूप में, दोनों के 
लिये विनय-तप की -आवश्यकता है-। अहंकार 
जाग्रत न हो जाय और आत्मगारव का धक्का न 
छगे इसकी कुंजी विनय के द्वाथ में है.।  कानसा 
आदमी कैसा है उसके साथ हमारी किस, प्रकार 
निमभेगी इसकी कसौटी विनय है । विन्ृय| से हम 
जगत को मित्र बना सकते के और अविन 


4 


शत्र बना सकते हैं]. ५. 6 * ,, 





-सत्यामृत , 








परन्तु विनय और चापदसी में अन्तर है 
विनय तप है । चापलर्स। पाप | जहां व्यवहार के 
अनुसार हृदय भी होता है वहों विनय है + विनय 
में प्रेम होता है-भक्ति होती है, वात्सल्य होता 


है, छलकपट और ठगने की वात्ते नहीं होती । 


चापलूसी में मायाचार है, ठगने की वाचि है, 
उसमे व्यवहार और [वीचार , एक दूसरे से मेल 
नहीं खांत । 

दूसरों से अगर तुम कुछ लेना चाहते हो 
ते तुम्हें विनय तप करना ही चाहिये ।'विनय के 
बिन कदाचित्‌' तम दुनिया से कुछ छीन 'तो 
सकते हो पर पा नहीं सकते!। उसमे जो कुछ 

हैं मिलेगा वह कम से कम होगा और छीना 

झपठी के कारण टूटा होगा। अगर तुम में 
विनय न हो तो तुम अपने अग्रज से कुछ था 
नहीं सकोंगे । अग्रज अपने उत्तराधिकारी ,को जो 
सर्वत्व दे जाता है -उसका प्रेरक उत्तराधिकारी का 
विनय दे । विनयसे एक अकार का तादात्य वैदा 
होता है उससे अम्रज यह समझता है,कि उत्तरा- 
घिकारी को जो कुछ मैने दिया है वह अपने को 
ही दिया है । अगंर विनय न हो तो यह आबव 
पैदा नहीं हो सकता । 

पिता या गुरु अपने पुत्र या शिंष्य को हर- 
तरद्द समुन्नत बनाते है क्योंकि वे समझते है कि 
पुत्र या शिष्य की जितनी, उन्‍नति' द्वोगी 
हमारा स्थान उत्तना ही ऊँचा होगा। पत्र या 
शिष्य,के द्वारा विनय के.रूप, मे जब यह्द विचार 
पृष्ठ. द्वोता, है. तब. सर्वेत्वापण के ,ढिये गुरु या 
पिता का हृदय ,छालायित, होता है । अगर उन्हें 
यह | माद्म हो कि हमारी, शक्ति, लेकर: ,यद्द 
हमारा प्रतिदन्दी दवागा या, नाम डुबाने, वाला होगा 
तब वे कदापि उत्तराधिकारी न॑ देंगे । मनुष्य का 
विकास रुक जायगी |, ,... »४+ 


है 


. विशेष साधना-तप 
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मनुष्य मनुष्य की तरफ आकर्षित हों, वह 
तादात्य अनुभव करें--प्रेम पैदा करें--इपके 
'लिये विनय तप आवश्यक है । 
प्रश्ष-शिष्टाचार' के नाते हमें विनय करना 
ही पढ्ता है | राजाओं के सामने या अफसरों के 
सामने सिर झुकाना ही पड़ता है---सभी ऐसा करते 
है फिर विनय पर इतना जोर कक्‍्यें दिया जाता 
है ? उसे तप तक क्यों कहा जाता है * 
उत्तर--जहा विषश होकर सिर झुक्काना 
पडता ' है वहा विनय नहीं है । विनय में प्रेम 
होता है और भय नहीं होता या प्रेमजन्‍्य साचिक 
भय होता है, राजाओं या शासकों के सामने 
झुकने में प्रेम नहीं होता भय होता है. और वह 
भय राजस यांतामस होता है प्रेमजन्य नहीं हे।ता | 
भय के भेद--शुणानुराग प्रेम, भक्ति आदि 
से जो भय होता है वह सात्विक भय है, पाप 
और पापियों के संसग से और घथित वस्तुओं से 
दूर रहने भे जो भय है - वह भी सात्विक भय 
है । पुण्य से प्रेम और पाप से घृणा ये एक ही 
मनोवात्ति के रूप हैं और दोनो ही कल्याणकारी 
ससलिये दोनों की सालिक भय कहना चाहिये। 
इश्वर का भय, गुरु का भय, साधु का भय, उपकारी 
का मय ये सब सालिक भय हैं । परन्तु इसमे 
जिन वरतुओ से भय है उनके प्रति ' अन॒राग है 
इसांब्य इनन्‍्ह' सुपम्य-सातक-भय कहना 
चाहिये । व्यभिचार का भय, चोरी का भय, 
दुजेन का भय आदि भय सालिक है. पर इसमें 
जिन से भय ह उनसे अनुराग नहीं होता इस 
लिये इन्हें विज्लेपमय-साक्विक-भय कहना 
' चाहिये । 


जो भय मिवेलता या स्वाय-श्रश' की समभा- 


' बना से होता है वह 'राजस भय है। राजाओं 


"से, अधिकारियों से, श्रीमानों से प्राय: इसी तरह 
का भय होता है । इसे विनय तप नहीं कह संकते। 
प्रश्न-समाज सेवकों को अपने ' खाये के 
लिये नहीं किन्तु समाज के छ्वार्य के लिये अधि- 
कारियो से या श्रीमानें। से डरना पडतों है इस 
भय को आप साहचिक भय॑ ते कह नहीं सकते 
क्योंकि इसमें गुणानुराग या पाप-विरक्ति' नहीं है 
इसलियि यह राजस-भय ही कहलाया | परन्तु 
समाज सेवक के लिये तो 'यह भय * और इसे मय 
से पैदा होने वाला शिष्टाचार एक तपस्या ही है | 
पर आपकी दृष्टि में तो राजस-भय होने 'से इसे 
तपत्या नहीं कह सर्केग | 
' उत्तर--समाज-सेवकों का यह महान- तप 
है पर उसका नाम बिनय तप नई है। वह तप है 
त्याग, वह-तप है सहिष्णुता । वे समाज के कल्याण 
के लिये खेच्छा से अधिनय सहन करते हैं. यह 
उनका सहिष्णुता तप है, और अपने सन्मान का 
त्याग करते है यह उनका त्याग तप है | श्स 
प्रकार उस अब्सर पर विनय तभ न होने पर भी 
वे त्य|ग और सहिष्णुता के द्वारा महान तपस्वी हे । 
भज्ञानता अन्ध-विश्वास आदि से जो भय 
पंदा हाता € वह तामस-मय € | भत पिशाचों 
का भय इसी तरह का भय है | और भी प्रमाण- 
हीन कल्पनाओं के द्वारा जो. हम भय के साधन 
बना लेते द्वैे वे सत्र त्तामस भय हैं । आत्मशक्ति 
का ज्ञान न होने से, अपने से निर्वों का भी 
भय तामस भय हे । इस भय से प्रेरित हो कर 


जो विनय धरगट किया जाता डे वह भी विनय 
तप नहा है । ० 

कमी कभी एक ही व्यक्ति 'के विपय मे दो 
या तीने। भय एकत्रित हो जाते हैं | उत्के गुणा- 


॥5. है 


नुराग उपकार आदि के कारण सालिक . मय 
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होता-है, उसके द्वाथ में हमारा स्वार्थ रहता है 
इसलिये राजस-मय होता है, अन्ध श्रद्धा के कारण 
उसके विषय में अग्रार्माणिक चमत्कारों की कल्पना 
कर छेते हैं उससे तामस भय पैदा होता दे । इस 
प्रकार के पात्र पुराणों में बहुत मिलते हैं । 
इन्द्रादि के विषय में किसी किसी को तीनों भय 
द्वोत थे । उसके व्यक्ति के विषय में जितने अश 
में सालिक भय है उतने ही अश में विनय तप 
है। शिष्टाचार के नाते जहां झुकना पडता है, जहाँ 
गुणानुराग कृतज्ञता विश्व-बन्धुल नहीं है, वहा पिनय 
तप नहीं है | विनय कहा पर तप है कहा पर 
नहीं दे, इसकी ठीक ्ौक परीक्षा तो उसके भार्वों 
से हो सकती हैं पर व्यवहार से भी भावों का 
पता लगता है । 

विनय नव तरह के व्यक्तियों का किया जाता 
है। १ निस्तारक २ विद्ा-गुरु ३ गुरुजन ४ 
उपकारी ५ जन सेवक, ६ अतिथि ७ बन्धुजन 
आंध्रित ९ बहुजन । 

उसके प्रकार सात हैं-१ आसन २ अजलि 
8 अनुमोदन ४ पुर'करण ५ प्रशंसा ६ वैयाबृत्य 
७ सम्पर्क भक्ति | पह्विंले इन शब्दें। का अथे कर 
देना ठाँक होगा । 


निस्तारक-जेो आपने जीवन का पथ निर्देश ' 


करता हो उद्धारक हो, जिसके ऊपर अपना 
असाधारण विश्वास हों, जिसकी वात मानने में 
हम अपना कल्याण समझते दों। वद्द निस्तारक है । 
महावीर, बुद्ध, ईसा, मुहम्मद आदि मह्दात्मागण 
तो विशाल जनसमुदाय के निस्तारक रहे हैं । 
आज भी सैकड़ों निश्तारक मौजूद हैं । 
प्रश्ष-भिस्तारक क्या कोई आवश्यक्र व्यक्ति 
है ! क्या ऐसे वोग ग़ुरुडमके आधार नहीं हैं ! 


सत्यागृव 
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क्या इन छोगो के कारण मनुष्य में बोद्धिक दासता 
नहीं आती 

उत्तर-प्राणी अपूर्ण है .। वह पारस्परिक 
स्रहयाग से ही पूर्णना के मांगे में आगे बढ़ा हुआ 
दिखाई देता है | जिसकी हमसे कमी है उसके 
लिये दमें दूसरों का सहारा लेना पड़ता है। 
बीमारी में हम अपने मत को गौण करके वैद्य के 
मत को मुल़्यता देते हैं | यह अनिवाय है। 
छोटा वैद्य बड़े वैध के मत को मुख्यता देता है 
यह उचित है | न्याय के लिये हमें एक न्याया- 
घीश का मुँह ताकना पडता है | इस प्रकार 
हरएक व्याक्ति किसी न किसी काये में परमुखा- 
पेक्षी है। जीवन के पथ-निर्वाचन में या कतव्य- 
निणय में प्रत्येक व्यकि पर्याप्त मात्रा मे चतुर नहीं 
होता | ऐसे व्याक्ते किसी योग्य व्याफ्रे को 
निस्तारक चुन छेते हैं यह बुरी बात नहीं है । 
इससे उस व्यक्ति का भल्य ते होता ही है साथ 
ही किसी काबे को करने के लिये एक सर्गठित 
शाक्ति भी मिल जाती है | 

हां, यह परमुखापेक्षिता इतनी मात्रा में न 
बढ जाय कि हम एक के बाद एक- अन्थों का 
पोषण करते चके जायें, जो बात अनेक तरद 
कल्याणकारी सिद्ध हो चुकी हो, निस्तारक की 
अन्ध-आज्ञा में फेंसे रहकर उसका विरोध करते 
चले जायें ।इसब्यि विस्तारक के चुनाव में साव- 
धानी रखना चाहिये | अमुक वेष के कारण 
किसी की निस्तारक न मान लेना चादिये। 
उसका त्याग, उम्रकी निःस्वाथता, उसका अनुभव, 
चुद्धिमत्ता, विचारकता आदि की कसौटी होना 
चाहिये जिसपर कसकर हम उठे निस्तारक मार्नें। 
जहां तक हम में बुद्धि है विचारकता है वहां तक 
हम उससे काम ले, जब हमारी बौद्धिक शा 
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काम न दे' तब हम उसका सहारा लें । इसमें 
गुरुडम नहीं है । गुरुडम दे वहाँ, जहाँ मनुष्य 
बेष, पद आदि की दुह्ाई देकर भक्तों-पर अपनी 
धौंस जमाना 'कहे | 

२ विधा-गुरु-- जिसने अपने के। विदा 
कला आदि सिखाई हो । 

३ गुरुजन--माता पिता आदि । 


४ उपकारी- जिसने अपना उपकार 
किया ही | 


५ जन-सेवकू-समाज की सेवा करने 
बाला । इसमे जम-समाज के नेता आदि सभी आ 
जाते है । 

६ अतिथि-पाहुना, जो अपने घर आया हो । 

७ ब्रेधुजन--मित्र और रिस्तिदार आदि | 

< आश्रित-पुत्र, नौकर आदि । 

९ बहुजन-कोई भी गनुष्प जिससे अपना 
केई विशेष सम्बन्ध नहीं है | 


१ आसन-( के ) उत्थान-आअने पर या 
इृष्टिगत होने पर आसन छोड़कर खेडे हो जाना। 
निस्तारक या गुरु आदि के अपने पास आने पर 
अपना आसन छोड़कर खड़। हो जाना चाहिये, 
अगर वहाँ दोनें। को कुछ देर ठह्दर कर काम 
करना है| ते| अच्छा आपन गुरु आदि को छोड़- 
कर शेष आसन पर बैठना चाहिये | (ख) 
आसनरिक्तता-पूज्य के आसन पर न बैठना । 
जैसे न्यायाव्य में म्यायार्धाश ही बैठता है. दूसरा 
नहीं, न्यायाधीश न हो। तो उसका आसन खाली 
रहता है, इसी प्रकार कक्षा में अध्यापक या 
पाठक का आसन खाली रददता है उसी प्रकार 
पृज्य व्यक्ति का नियत आसन खाली रखना, 
उसकी अनुपस्थिति में भी उसके आसन का 


विशेष साधना-तप 
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उपयोग न करना आसन' विनय है । [श] 
श्रष्ठासन-पृज्य व्याफ्रे अगर दृष्टि-पथ में दो या 
इष्टिपथ में आने की सम्भावना हो तो उपयुक्त 
आसनों में से अ्ठ आसन डसके लिए छोड़कर 
किसी अन्य आसन .पर बेठना। (घ) 
केन्द्रीकरण-जहां -कहीं बैठने का अवसर आवि 
वहां इस प्रकार बैठना कि पृज्य व्याफ़ते केन्द्र में 
माद्म पड़े । छोग देखते ही समझ जायें कि इन 
में यह व्याक्ति श्रेष्ठ है ।( ड़ ) अवैमुरूय-बैठ्ते 
समय पृज्य व्याफ्ति की तरफ पीठ न करना आदि। 
(च ) योग्यातन- जिसके योग्य जो! आसन हो 
उसको वही आप्तन देना | इस प्रकार आसन 
बिनय के अनेक रूप है । 

२ अज्ञक्ति-दाथ जोड़ना, पैर छना, साश्टग 
नेमस्‍्कार करना, सिर झुकाना, सल्यव्ष करना, 
मुसकराना, टोप उठाना, प्रणाम, नमस्कार जयसत्य 
जयराम जयक्ृृष्ण जयजिनेन्द्र आदि शब्द बोलना, 
इनके उत्तर में सपयुक्त शब्द बोलना, हाथ उठाकर 
आश्ीवाद देना, सिर शुझाना आदि सब अज्जढि 
विनय है । 

३ अनुमोदम-जद्दा सत्यासत्य के निर्णय का 
गम्भीर प्रसद्ष नहीं है वहां किसी को कोई बातत 
सुनकर “हा, ठीक है? आदि कहकर उसकी 
बात का अनुमोंदन करना अनुमेदन--विनय है | 
जिज्ञासा से पूछना बहुत अच्छा है पर अनावश्यक 
विरोध न देना चाहिये । अभिमानवश किसी 
की अच्छी बात का भी विरोध कर बैठना अविनय 
है। पर सुधार की दृष्टि से अपना दोप दिखाने 
पर भी दोष के अदोप सिद्ध करने की चेश 


करना भी अविनय दे | किसी किसी दी आदत 
ञ्थ्र्‌ ०, ही कप त्षीः 
बात बात में विरोध करने की होती है यह भी 


अविनय है । जब सत्य की रक्षा के लिये, छोक- 
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कन्याण के लिये विरोध करना ,अनिवाय हो जाय. हमारी है या ये हम हैं इस दृष्टि-स्रे- जो पुरःकरण 

वहा विरोध >अचश्य करना चाहिये पर जहा तक होगा उसमे अबिनय होगा | 

'बन सके विरोध ,स बचना चाहिये ।, ' , इस प्रकार के पक्षपाती पुर/करण से विशेष 
४' पुर.करण--चलने मे, बैठने मे मोजन के. छाभ नहीं होता पर हानिःअधिक होती दे । अजु- 

” समय नाम छेने में या किसी ऐसे कार्य में जो-सन्माना-. चित या पक्षपातपूर्ण पुरःकरण से अपने को आदर 

स्पद है किसी व्यक्ति को आंगे करना उत्तका पुरः- के बदले घृणा, हँसी और ईप्यों ही अधिक मिलती है । 


] 


| 


करण विनय ह्लै । ,जंहां जिस व्याक्ति की जैसी ु प्रशेसा-किसी स्वा्थवश नहीं। किन्तु गुणा- 
मुख्यता है वहा उसको ' वैसा ही प्रकरण करना , नुरागसे प्रशसा करना भी एक प्रकारका' विनय है। 
उचित है । साथ-ही अन्य दृष्टियों से मी उसके न चैयावृत्य-अनेक तरह से परिचयाी करके 


' व्यक्तित्व का-विचार रखनाजरूरी है | इस॑ पुरः- भी विनय ग्रगट होता है। पगचपी करना, आसन 
« वरेण का भा मानव-हृंदय पर बडा-प्रभाव+ पडता , [ छांदिना, आवश्यक कस्तु प्रस्तुत करना, और भी 
| यो तो हर एक: अकार के विनय का मॉनव- अनेक तरह से आराम पहुँचाने के, कार्य करना 

हृदय पर प्रभाव पडता & पर पुर,.करण का खास , विनय है | १ । 

' 'स्थान'हैं । बहुत से छोग ग्रूप बनाकर फोटो प्रश्ष-परिचर्या को तो आपने स्वतत्र तप 
उतरबाते हैं -। इस अवसर पर त्यागी भह्ात्माओ कहा है. फिर उसको विनय तप मे शामिरत क्यो 
के मन भी ढोल जाते हैं । अयोग्य व्यक्त चत्नढ़ता किया जाता है 

स्‍ जल आराम पहुँचाते है और (विनय के द्वारा नम्रता 
को लि 0 के अप रे रे प्रगट करते हैँ | जह् आगम पहुँचाने की मुख्यता 
6 | इसलिये एस रूर्पा में वे शाम्ठ नहीं दते, है बहा परिचयों स्वतन्त्र तप्र है 'जहा ,म्नता प्रगट 

से उनका आमेमान भी नहीं कह सकते यह , करने की मुख्यता है वहा विनय में शामिक्र है । 
आक्षगौर्व का भान है | पुरःकरण में अनुचित , है। जहा दोनों ही समान है वहां दोनो ही तप हैं । 
छाम उंठाकर हम योग्य व्यक्तियों की कृपा से ... ,ऐसे बहुत से अवसर आंते है कि जहा 
वश्चित रहने का मांग सरल बनाते हैं । इसका सेवा गोण और विनय मुख्य हो जाता 'है। एक 
कुछ न कुछ फल हम भांगना हा पडता है |हमारा थुन्र अपंन माता पिता की प्रतिदिन रात्रि के 


नाम'पहिढे .छपे अच्छी जगह छपे, हमारी चीज पगचपी करता है, एक मिनिट के। ही क्यों न 

अच्छी जगह रखी जाय इन सब मनोदृत्तियों में किया,.जाय पर अपिदिन करता है, पैरों के लिये 

।! परःकरणं नामक विनय का भंग होता है | इस उत्तकी आवश्कयता का अनुभव हो या न हो ते 
हि # 


विषय, में अपने औजन्िल्ानीचिल का विचार करना - यह बरिनय तपु-कहछायगा । बहुत से स्थानों पर 

हीं ऑवश्यक है । इस, विवेक.के साथ जितना विनय मुख्य नहीं होता वैयाइत्त्य मुख्य होता है | 
बज है चेक प ९ [ 

प्रःकरण आवश्यक हे। करना चाहिये | पर यह वी॥ बाप वेट का बीमारी में उसकी पगचपी 


ही 


फरमान मनन, 
आंि-++त+नतत-तत+त++तत>ततत््त+3+त+> 
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करता है तो यहा वयादृत््य ,ही मुल्य, हैं। इस 
प्रकार बैयावृत्त्य स्वतँत्र तप भी है और विनयका 
अग्‌.भी | आदर और भाक्ति के प्रदशन के छिये 
जो सेवा की जाती है वढ विनय है । 
संप्क-भक्ति-मनुष्प जब अधिक विनय 
करना चाहता. है तत्र उसके सम्पर्क में आये हुये 


' पदार्थी का भी वह विनय करने छगता है | उसका 


जूता उप्तका कपड़ा उसका कोई शत्र।दि उपकरण 
या उसका चित्र आंदि का सनन्‍्मान करेंने लगता 
है | सम्पर्क में आये हुये पदार्थे| भें या चित्रांदि 
में उस व्याफि की स्थापना का भाव होना विनय 
का अधिक मात्रा में प्रगठ होना है। 

इस प्रक्गार सात प्रकार का विनय नव 
प्रकार के व्याक्तियों का किये जाने पर विनय तप 
के त्रेतठ ७०८९-६३ भेद हो जाते हैं । 

प्रक्ष-क्या नौकर चाकर आदि का भी 
विनय करना चाहि+। क्या उसके भी हाथ जेडे 
जायें नौकर की, सनन्‍्तान की और शिष्य की 
भी क्या सम्पक-भाक्ति करना चाहिये 

उच्त/-अवश्य, परन्तु उसके रूपसें अन्तर होगा। 

नित्तारक के विषय में आसन विनय का जो रूप 
है बह्दी आश्रित के त्रिषय मे नहीं हो सकता । 
उसके विषय में तो किसी आसन की तरफ़ 
इशारा कर देना ही काफी होगा | हम स्र॒य पह्िले 


हाथ न जोर्ड परन्तु जब बड़ हाथ जोड़े तव हाथ, 


जोड कर या सिर दिखाकर हमें उसका विनय 
करना चाहिये । इसी प्रकार योग्यतानुसार उसझे 
चिन्नादि का भी विनय किया जा. सक्कता है 
स्याक्तित आदि की दृष्टि स हर तरह के व्याक्ति का 
हर तरद्द विनय किया जा सकता है'। इस करार 
विनय के जेसठ भेद ठीक है | 


विशेष साथना-तप 
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जहां विनय तय है वहां शिष्ठाचार आ ही 
जाता है | शिष्टाचार बिनयें तप से भिन्न नहीं हे 
बल्कि वह विनय का शरीरहै। 


पा 


बहुत से छोग अपने अविनय या अहंकार 
का छिपाने के लिये कहने लगते हैं ऊि 
हम किसी त्तरद का मायाचार नहीं करते, जसा 
मन में होता है वत्ता व्यवहार करते हैं, चापदूमी 
पसन्द नहीं करते, आदिं। 

चापद्सी बुरी है, मायाचार बुरा है, जैसा मनमें 
हो बैत्ा व्यवहार करना चाहिये पर साथ ही यह भी 
उचित है कि मन मे शिष्टाचार के अनुरूप भाव 
आना चाहिये | मनकीो वश में करना चाह्ष्यि। 
यही तो विनय तप है | 

अगर थोड़ी द्वेर को यह. भी मान लिया 
जाय कि मन वश में नहीं है तो भी उसे इतने 
वश में अवश्य रक्‍खा कि उप्तकी उच्छुखंछ वत्तिव| 
व्यवहार पर असर न डाल सकें या कम से कम 
असर डाऊ सके | धोखा देने के छिये नहीं, 


लेकिन दूसरे के व्याफित्व का सन्‍मान करने के लिये 


शिशचार करा पाहन अव्य करना चाहिये | यह 
विनय तप का 'एक अगया साधन दे | 

प्रेम, सहयोग, संगठन, बिश्व स, अनसूयल, 

गुणादि ग्राप्ति, व्याक्तित्र-निमीण जऔै।र उससे होने 

बाले अनेक लाभ, इन सब की दृष्टि से विनय तप 

एक आवश्यक, महान और फछद तप है ।- ' 

४ परिचयो . ' 

दूसरों को आगम पहुंचाने के लिये जो सत्रा 

की जाती है उस परिचय कहते हैँ | बाल्यावध्या 

की असनर्थता, रोग, थकाबट, कार्य का अधिक 

7, बुढपा आदि कारगों से मनष्य को परिचर्या 

कराने की जरूएत होती ७ । एक दसेरे की परि- 
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" चर्या से मनुष्य का साआजिक जीवन टिका हुआ 


'है और इससे मनुप्य , का विक्नास;भी' हुआ हें । 
मनुष्य की बाल्यावस्था . मातापिता जआदि से परि- 
चयो पाकर ही कटती है और वह जवान होता 
है इसलिये समर्थ होंन पर मार्तापिता की, परिचयों 
करना उसका कंतेन्य दे । इसी प्रकार रोगी आदि 
की परिचर्यो करना भी जरूरी है। गुरुजनों की 
परिचयां उसकी जरूरत की नजर से तो , करना 
ही चाहियेपर विनय की दृष्टि स भी करना चाहिये। 
, मनुष्य को अपनाने के लिये, उस पर भ्रेम 
विजय पाने के लिये; परिचर्थो , एक. बडा से बश 
साधन है । * |, हि 
परिचर्या पैसे आदि : साथ के ढिये भी की 
जाती दे पर वह तप नहां है, तद्द एक, तरह के 
लेन देन है धवा है । वह भी कुछ बुरा ,हीं है 
समाज के लिये जरूरी भी है. पर तष नशा है| 
तप -तो अपनी इच्छा से और छन देन का विचार 
किये बिना सिर्फ कर्तव्य समझ कर किया जाता है। 


परिचयों में गहरा स्वार्थ भी हो सकता है 
मोद्द भी दो सकता है, ऐसी हालत में भी बढ तप 
न कहलछायगी । दुनिया भी उसे तप नहीं सम- 
झती । कदाचित्‌ वह इस बातकों कह न सके 
पर मन में समझती है, इसी प्रकार व्यबद्दार भी 
करती है | 

सख्वपबवश परिचरयों तप नहीं हैं. किन्तु कृत- 
ज़्तावश परिचयों ऋरना तप है, इृतज्ञता बिवगता 
का परिणाम नहीं किन्तु सयम का परिणाम है । 
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निस्तार्थ परिचयों से मनुष्य के बड़े बड़े 

स्वार्थ पूरे दो सकते है, परिच्यों से ही हम किसी 

के प्रेमपात्र और उत्तराधिकारी तक़ बन सऊत है। 

माप को सन्‍्तान की आवश्यकता, गरु को 
> के ] 


ह ।थ 


चृत्यामृत 








का ओननननि अ+न-+बज++++> 


शिष्य की आवश्यकता मनुष्य को मित्र की आव- 


- श्यक्रता जिन कारणों से होती है उनमे परिचयों 
। मुख्य है । परिचर्या के काम में 'अनुत्तोण ढ्ोने पर 


'दूसरो की ,कृपा से वश्चित रह जाना' पडता है 
ओर परिचयों के काय में 'उच्चीण होने पर 
बडी से बडी कृपाएँ सुछूम हो, जाती हैं; | 

. हा, परिचया एक वात है और परिचर्या:का 
शिष्टाचार दूसरी बात है। शिष्टाचार-तप नहीं हे | 
हा, इसका भी मुल्य है, पर मूल्य दे, अमुल्य नहीं 

ढ । परिचयों तप अमृल्य है । परिचियों के 
शिष्टचार का फल दिसात्र से परिलेगा पर परिचिया 
तप का फल बेहिताब होगा | 

इसी प्रकार भ4 से,, सफीच से, रंत्राथ,से 
जे। परिचर्शथ को जाय उसका मल्य भी बहुत 
थोड। हैं. । इससे कौटुम्बिकता पैदा नहीं ढोती 
दिसात्र स थोडा सा मल्य मिछ जाता है । . - 
परिचय का इनना गहरा और व्यापक स्थान 
हैं कि शव! शब्द से साधारणत पारचया हो 
समझी जाती है । सेवा के यों अनेक रूप हे पर 
परिचयी का मख्यता होने से इसे ही लोग सेवा 
कहने ढगे हैं । परिचर्था का भलाई या सुख के 
साथ सब से निकट का सम्बन्ध हे | 
'. ' ५ परपह 
'हं3परकल्याण के लिये अर्थात विश्व-वल्याण 
के लिये भूखप्यास आदि प्राकृतिक और ताडन 
आदि प्राणिकृत कष्टों का सहन करना” परिग्रह 
है | भूख ( अनशन या अल्पाहार ), प्यास 

(सत्याग, अल्पवल्न, इद्रियो के हुन्दर विषयें। का 
त्याग, इशवियोग, अनिष्टसहवास, अपमान, परि- 
ताडन ( मारपाट ), अतिश्रम, अन्‍्धन ( कैद ) 
आदि सकडों परिंषह तप है । कुछ तो अपनी 
इच्छा से किये जाते हैं उन्हें त्याग कहते हैं, कुछ 


छ 
हू 


विशेष साधना-तय 
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न नमक 


दूसरों के द्वारा छग्रिजाते हैं उन्हें उपसर्ग था डपद्रत 
कहते हैं | दोनों के कष्ट शान्ति के साथ सहन 
: करना परिषद तप है | 

अपने जीवन को अधि स्वानलग्बी और स्वतन 
बनाने के छिये, दूसरों को कम से कम कष्ट आर 
अधिक से अधिक झुख देने के लिये, सयम के 
पथ पर दृढ रहने के लिये परिषद तप करना जरूरी 
है । अगर कोई जरा सी भूख नहीं सहसऊता या 
रूखा सूखा जैसा मिले उस में सतुष्ट नहीं रह? 
सकता, निन्‍दा अपमान से घत्रा जाता हैं या 
क्षुब्त दे जाता है, वह ठीक तरह से जगत की 
सेवा नहीं कर सकता, कंदचितू वह मद्दान कहला। 
सकता है पर मह।न नहीं बन सकता । 


यह बात पहिठ्र कही जाचुकी है कि इन 
तपस्याओं #ी उपयोगिता का ख़यारू अवश्य रखना 
चाहिये । एक आदमी इसलिये तप करता है कि 
बह त्प्ली कइलवे, इसीकिये उपवाम करता है कि 
छाग उसके दरशन के लिय आते ता ये सब तप 
न हैंगे । उपवास व्यर्वलूघन होंगे | 
तपत्या कीजाय लेफिन उसमे द्वारा दूसरों की 
परेशानी बढ़ायी जाय भोर फ्रो३ विशेष छाम भी 
न हो, जिपका मूल्य उस परेशानी से अधि+ हो, 


ते वह तप -भी तप ने कहत्ययगा | 

बहुत से छोग अमुक रसका त्याग करदेते है 
और उत्त के बंदछे में दूसरी कीमती चंज्ि 
चाहते हैं उनका वह काम तप नहीं हैं, जो धी 
छोडकर बादाम का तेछ चाहते हैं वे धांके त्वागी 
नहीं कद्दे जा सकते | तप के लिये अगर कोई 
चीज छोडता है ते उसके बदले में कोर कौमती 
चौज न मांगे | उसके बदले में या तो कुछ व 
'ढेना चाहिये या कुछ और सस्ती चीज़ लेना जाहिये | 


तप का फल पारलौकिक ही नहीं हैं 
उसका फल आयः यहीं दिखाई देता दे ।-तप के 
द्वारा प्रतिकूल जगत अनुकूछ हे। जाता है, विपदाएं 
टकराकर चूर चूर द्वो जाती है, संसार- में ,और , 
अपने जीवन में सुख बढजाते हे ,और दुःखों, की 
अस्यता जाती रहती है।., ., 
तप के द्वारा देवता प्रसन्न हेकर धन वैभव आदि 
दे देते दे-ये सत्र कोरी कल्पनाएँ दें या आलड्ड।- 
रिक कथन है । द्वां, यह कह सकते है कि -तप॑ 
के दरा सत्येश्वर प्रसन्न होते हैं, अद्िंता भगवती 
प्रसन द्वोती हैं, सरतती देवी, शक्ति देवी या स्वत- 
न्त्रता देवी असन्न होती है । अतः दर एक मनृप्पवेत 
आवश्यकतानुसार तेप करना चाहिये । 
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आायार कांड | छटद्ठा अध्याय | 


: *« ' कल्याण पथ ' '* ' 


भगवान सत्य और भगवती अहिंसा के पाने 
'के लिये जिम विचार-शद्»गि आचार-शुद्धे ओर 
कर्तव्य-कर्म की जरूरत हैं उपका काफो 'वत्रचन 
किया जा चुहों ढै। उससे कल्याण के मांग का 
पता 'छग सकना है पर एक मनुष्य जो धीरे धीरे 
अपने जीवन का विक्रास करना चाहता है अपने 
जीवन को स््रपरकल्याणऋरी। ज़नाना चाहता है 
वह किस क्रम से ,कल्याण पथ में आगे बढ़े और 
पिछले अध्यायो में बतये हुए आचार और 
विचार के त्ें। को जीवम में उत्तोरे इसके लिये 
यहाँ .कुछ अ्रणियों का निर्देश करना 6.। एक 
तरह से इन्हें हम साधक अराणेयों कह सकते हैं । 

संसार के अधिकराश -प्राणी कल्याण-पथ पर 
नहीं चल रहे हैं। उनमे कुछ आ्राणी तो ऐसे &े 
जो कछ समझते ही नहीं, वे एस गड़ढ म पड़े हुए 
हैं कि कल्याण का पथ देखना चाढ तो भी देख 
नहीं सकते । इन्हें हम गतेस्थ कहेंगे, 


क्योंकि वे गते अर्थात्‌ गड्ढ़ में पद्ें हुए हैं | विधा 


कं 
. (आप 


बुद्धि विनेक इन में नहीं है । 
दूसें: प्राणी हैं जिनमें विद्या बुद्धि तो 


कप 
डक ० कं 


हैं जहा से रास्ता देखना चाह तो देख सकते 


गिर 0५१ [7 


५ 


पर देखते नहीं है । काछ-मोह स्वत्व-मोह आदि 


के कारण य सचार से दुर मांगते हैं। विद्या 


बुद्धि है पर उमक्रा उपयोग कल्याण-पथ की 
खे।ज में नहीं करना चाहत, अयने तुच्छ स्वार्थ 
ओर अइकार में फेंमकर पंडित और विद्वान 
कइछाकर भी सन्‍्माग ' नहीं पा सकते | ये लोग 
गड़ढ़ में तो नहीं है किन्तु जुमीनपर खड़े हुए हैं। 
मार्ग देखने की योग्यता है पर देखते नहीं है उस 
पर विश्वास नहीं करते है । इन्हें हम मोम या 
भूमिस्थ कहेंगे, क्येंकि ये जमीनपर है । 
ये दो तरह के ग्राणी कल्याण-पथ की किसी 
भी श्रेणी मे नहीं हैँ इसके आगे बढने पर मनुष्य 
ल्याण-पथ का ' पथिक: बनता है । ज्यों ज्यो 
वह ऊपर चढ़ता जाता है त्यों त्यों उसका विकास 
होता जाता है उसका जीवन स्वपर कल्याणकारी 
विश्वसुखवधक बनता जाता है। कल्याण पथ 
की बारह शआणियों है । 
चारह श्रेणियाँ 
१ सद॒दृष्टि २ सामाजिक ३ आअभ्यासी 
9 ब्रती, ५ सुर्शाल, ६ सदूभोगी, ७ सदाजीवक, 
८ निर्मार ९ दिव्याहारी १० साधु ११ तपस्थी 
१२ योगी । 


विशेष साधना-तव 
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१ सदूदृष्ट मद 

जिस मनुष्य ने खपर कल्याण रूप धर्म के 
माग को समझ डिया है, भगवान सर्त्व और भग- 
वती अहिंसा में जिसे श्रद्धा है जो सब धर्मों! में विवेक- 
पूर्ण समभाव और सब मनुष्यों की एक जाति के 
सिद्धान्त को मानता है, जो देशकांछ की परि- 
स्थिति के अनुसार परिवतेन या सुधार का समर्थक 
है पर जातिसममाव और सुधार को क्रियात्मक 
रूप देने में अत्मयेता अनुभव करता दे, उसकी 
इच्छा यही है कि,में समय बनें, इसलिये मौका 
आनि पर इन बातों को क्रियात्मक रूप भी देता 
है, जो छोग इसे क्रियात्मक रूप देते हैं उनकी 
प्रशसा करता है उन्हें भाग्यशाली समझता है, 
चढ़ मनुष्य सददुष्टि है, कल्याणपथ की प्रथम 
श्रेणी का हे । 


श 


तीन आवश्यक 


यथपि वह सयमी और त्रती नहीं हे। पाया 
है घर्मजातिसममभाव और समाजसुधार को भी 
परी तरह नहीं अपना पाया है सिर्फ इन बातों में 
विश्वास कर पाया दे पर उसका यह विश्वास 
दिखावटी नहीं हे सच्चा है, इसके लिये ये तीन 
जुरूरी काम अवश्य करता है । वे तीन जरूरी 
काम अरथीत्‌ आवश्यक हैं १ भक्ति २ स्वाध्याय 
३ अपेण । किसी भी मलाई के मार्ग में अगर 
कोई मनुष्य शामिल होता हैं और उसके लिये वह 
विशेष कुछ नहीं। कर पाता तो भी कम से कम 
उसके लिये ये तीन कार्य ते। आवश्यक ही हैं । 


१ भक्ति-मन से वचन और शारीरिक 
क्रिया से कल्याण के पथ में, पथ--प्रदश्कों मे 
अटूट विश्वास प्रगट करना, उनके गुण गाना, 
उस पथ पर चलने की और आंगे बहने की 


भावना व्यक्त करना, जितने अंश मे नहीं चल 
पा रहे हैं उतते अश में खद प्रगट करना भक्ति है | 

, भाकति एकान्त में ' भी हो सकती है और 
जिस किसी 'समय में भी हो! सकती है | फिर' भी 
इस. अनियमितता से प्रमाद आजाता है. इसलिये 
नियमित समय पर मिल्जुलकर भक्ति की «जाय 
यही उचित है | हं, कहीं कोई साथी न मिले तो 
न सही तब नियत समय-पर अकेले भी की जाय 
ते कोई द्वानि नहीं है | साधारणतः सुबह शाम दो 
बार भक्ति करना उचित दे । इसके सिवाय जब 


'इच्छा हो जब्र दिछू ठखड पड़े, किसी कारण से 


चित्त में क्षोम हे। और उसे श्ान्त करना हो 
तमी भाक्ति करना चाहिये । भाक्ति में तकछान होने 
पर मनुष्य संसार से ऊपर उठ जाता है, दुनिया के 
दुःख भूल जाता है, उसका वैरमाव शाम्त हो जाता है, 
दुनिया के दुखी, जीवों पर प्रेम उमड़ने ,छगता है 
गुणियों में जआादर भाव आजाता है, एक तरह से 
वह भगवान के दबौर में पहुंच जाता है, ३सडिये 
भाक्ती धमे का मूल ओर आवश्यक करत्तन्य हैं [, 
तोन वन्दन ' कक 
जब मन ने सच्ची भाक्ते आजाती है तत्र वह 
ठाक रास्ते से प्रगठ द्ोती ही है, फिर भी भाक्ति 
को सच्ची और पूरी बनाने के, लिये तीन प्रकार 
के वल्रन करना चाहिये--१ त्त्यवन्दन २ 
सत्यसेवकवन्दन ३ सत्यप्तमाज बन्दन | वास्तव 
ये तीना वन्‍्दन सत्यचन्दन ही है फिर भी इसे 
व्यवहार में छाने के लिये इन भेदों की जरूएत है। 
सत्मवन्दन -- भगवान सत्य भगवती आहधसा 
के रूप में ईश्वर का वन्‍्दन अथवा भगवान समय 
भगवती भहिता का इश्वा के रूप में बन्दन । इस 
वन्‍्दन में इश्वर गाइड खुदा अछाह अहरमज्द 
शिवा विष्णु ब्रह्म आदि झब्दों का अयेग 
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किया>जा सकता है; और। वन्दना की ज़ा पसकती 
'है, सरस्वती; शक्ति,प्रेम, खतन्त्रता, मानवता, भादि 
अनेक ,नामें से भी |ग्रुण देवों वा बन्दन किया 
जा सकता .है, विवेक, सममाव, ईमान, शील, तप 
(पाग, सेवाश्रप्त. आदि धर्मी को प्रनि की ,भावना 
व्यक्त करके या उन्हें प्रणाम करके भी भाक्ते की 
'जा सकती, है । यद्द सब॒सत्यवन्दन है | 
सत्यसेवक्वन्दन--रामक्ृष्ण महावीर बुद्ध 
ईसा मुहम्मद आदि' जिन 'जिन महात्माओं, ने 
'मनुष्य मात्र को ' एक सूत्र में बॉधने की, अन्याय 
अत्यावारों को दूर करने की' और मनुष्य को सुखी 
सदाचारी बनान की' कोशिश की और इस कार्य मे 
अपना जीवन लगाया, जो' महात्मा ऐसी कोशिश 
कर रहे हें और इस फारय में जीवन लगा रहे 
है, जो। महात्मा भविष्य मे ऐसी कोशिश करेगे 
और जीवन 'लगायँगे: उनको प्रणाम करना उनका 
ग़ुणगान करना, उनके मांग पर चलने की इच्छा 
प्रगट करना, सल्यसेवक वन्दन है । भले ही 
सममाव के साथ किसी एक का ही नाम लिया 
जाय या बहुतें। का नाम जिया जाय या किसी का 
नाम न लेकर सभी सत्यसेबकों को प्रणाम किया जाय 
इनका 'गुणकीतेन आदि किया जाय; यह अथवा 
सब सत्यसंवकबन्दन है । - ' 
- सत्यसमाज वन्दन--जो छोग जगत्कल्याण 
के माग पर चलते है, न्यायी, सममावी, सदाचारी 
सेवक और त्यागी बनते है वे किसी भी' देश 
'कह्दों, किसी भी कौम के हों, किसी भा घमे संस्था 
'के सदस्य हैं। उन सबको प्रमाण करना, उनके 
कार्यों, की तारीफ करना, उनका अनुकरण करने 
वी उनवों अपनाने को, अपने' को उनमें 
मिलाने की, उनके साथ सामाजिक सम्बन्ध या 
विशेष मेत्री सम्बन्ध स्थापित करने की भषिना प्गट 
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करना, उनके दुःख में-विशेष दुख प्रगट करना 
आदि सत्यप्तमाज उन्दन है | 

»- इस ग्रकार तीन ' प्रकार/काः वन्‍दन सदृदृष्टि 
का 'पहिला आवश्यक करतैब्य है| 

२ स्वाध्याय-कर्तव्य अकर्तव्य का विचार 
करने के लिये, जीवन शुद्धि की व्यवहारिक कठि- 


'नाइयों को समझने और उन पर विजय पाने का 


'उपाय जानने के' लिये आत्मनिरीक्षण' के- लिये 
स्वाध्याय करना चाहिये 4 पढना पूछना चर्चा 
करना लिखना आदि स्वाध्याय” के बहुत तराके 
हैं, ज्ञानचयों तप' के प्रकरण में इनका उछेख हआ 
है | किसी भी तरीके से स्ाध्याय किया जा 
सकता है । यहा जो मुख्य बात कहना है वह 
यह कि स्वाध्याय' मे तीन तरह की कथाओ का 
उपयोग करना चाहिये १ सत्यकथा २ सल्यसेवक 
कथा ३ सत्यसमाज कथा ।- बास्‍्त्तव में ये तीनों 
सत्यकथा हैं, व्यवहार के लिये ये भेद [किये'गय है । 
सत्यक्रथा-सत्य अहिंसा सेवा तप त्याग 
शील आदि विश्वकल्याण की नीति जानने के 
लिये सत्यामृत गाँता'कुरान बाइबिछ पिठक सुत्र 
आदि के चुने हुए अश तथा नीति का उपरेश 
देने वाले अन्य ग्रन्थों का स्वाध्याय करना सत्य- 
कथा है। ५. *- - 
सत्यसेवक कथा-सलसेबक वन्दन के' प्रकरण 
में बताये गये महात्माओं के जीवन चरित्र या 
सस्मरण पढ़ना उनके पद चिन्हों परः चलने की 
रीति समज्ञना उनके सदगुणों की अपने जीचर्न मे 
उतारने के ल्यि विचार करना आदि सत्यसेवक 
कथा है. | वे महाक्षा तीयकर पैगम्बर अवतार 
आदि किसी, पद से विमृषित, हें। -या-न हो, वे 
पहिल हे। चुके हो। आज जीवित हों भविष्य में 


विशेष साधना तप 
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हनिवाडे हें। उनके जीवन चरित्र का अध्ययन 
करना चाहिये | 
प्रश्न--मत और वतमास के सत्यसेवक्रो की 
जीवन-कथा का जा सकती हैं पर जा अभा हुए 
ही नहीं उनकी जीवन-कथा कैसे की जा सकती है १ 
' उत्तर-सत्यसेबक कथा किसी सेवक की कथा 
नहीं है किन्तु सत्य के एक अश के व्यावहारिक 
रूप की कथा है | समांज की अबध्या और गति 
के अनुसार सत्य के कैस व्यावहारिक रूप की 
आवश्यकत। है' यह हम समझ सकते हैं । जैसी 
आवश्यकता द्ोती है उसी के अचुमार महांत्मा 
प्रगट होते है | हम उनके सामान्य रूप को 
पहिले से ही समझ सकते हैं और उप्ती रूपमें उनकी 
कथा कह सकते हैं। उनकी जन्मतिथि उत्पत्ति- 
स्थान कुल कुटुम्ब आदि को जानना जरूपी नहीं है। 


भविष्य के तीपैकर पैगृम्बर अवतार आदि 
सत्यत्वर्कों वी बन्‍्दना करने का मतल्ब-यद्द है कि 
मनुष्य में प्राचीनता क| मोह न रहे, बढ सुधारक 
बना रहे उसकी मनाकृत्चि आनिवाल महात्माओं के 
आदर करने को दहे। | हा, ।जेनके जीवन में सयप्र 
नहीं छ त्याग नहीं हे विश्वतरवा की पर्याप्त भावना 
नहीं है स्वाथ लिप्पा है, वे यदि अवतार तीर्थकर 
पेगम्बर आदि कहझामे का दम करें तो त्वागत 
न. करना चाहिये बालक आवश्यकतानुसार विशेध 
भी करना चाहिये | पर प्राचीनता का मोह, खत्व- 
मोद्द आदि के कारण सच्चे सेवकों और जगसेवा 
के लिये परिवरतन करनेवाले का विशध न होने 
लगे- इसके लिये भाविष्य के सत्यसवर्कों की सामान्य 
कथा करना उपयोगी है | 

सत्यमसाज कथा+-मनुष्य मात्र | एक 
जातीयता की भावना कैसे पैदा हो, इसके ढिये 








कैसा संगठन करना «चाहिये, कैसी सेवा करना 
चाहिये कैसा' प्रचार करना चाहिये, 'उनको- विशेष 
सहायता कैसे 'मिछे, कौन कौन छोग इस माग पर 
चल रहे हैं. सुब्यवस्थों और मनुष्य के विकास के 
साथ-अधिक से अधिक खतम्त्नता कैसे मिले, या 
इस प्रकार के छोगों का विशाल संगठन कैंसे हो 
और कैसा हो, इयादि कथा सत्यमाज कथा है । 

३ अपण-सद्ृष्टि 'को' प्रतिदिन कुछे अपैण 
( दान ) अवश्यकरना चाहिये । यों तो अपण का 
क्षेत्र विशाल है पर यहा अपण के उस विशाल 
रूप से मतलत्न * नहीं हैं | उसकं। उल्लेखे” आगे 
अम्यास-धर्मी भें दान के नाम से किया जायगा | 
यहा तो सद्दृष्टि के लिये आवश्यक दान (अंपण) 
का ही उछेख है । वनन्‍दन और स्वाध्याय की तरह 
अरपपंण भी तीन तरह का -है--- १-सलॉपण 
२-सल्यसेवकार्पण, ३-सत्मसमाजापण | वन्दन 
और ओर खाध्याय की तरद्द ये तीनों प्रकार के 
अपण मी सल्यार्पण हैं, व्यवड्गर के सुर्भीति के लिये 
तीन भेदों में उल्लेख किया गया है |... 

सत्यापंण--सच्चा सच्यापंण ते ध्याग है पर 
वह तो बहुत ऊेची चीज हे वह सददष्टि के लिये 
आवश्यक कतेव्य नहीं ,कह्य जा सकता वर्योकि 
वह साधक श्राणेया में पहिली श्रेणी में है | 

उसका सत्तापंण तो ऐसी ही. साथारण श्रणी 
का है कि चह धर्मेत्मभाव आदि के ग्रचार के 
लिय घमाव्य आदद बनवाढे, सत्य प्रचार के लिये 
वहा भठ चढ़ाद या ज्ञानप्राप्ति आडि के, लिये कछ 
च्यवस्था करदे । 


बज 


त्यसे 0 | हु 
सत्यसंवकापण--समभाव सदाचार विभेक्र 
आदे के प्रसारक्क जन सबर्कों की सवा हैं जन- 
सेवा के लिये नम्रता से मेट रखना मध्यतेबकार्पण 
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है । इसका के लिये प्रत्येक मनुष्य को प्रतिदिन 
या समय समय पर कुछ' न : कुछ द्वान निकालते 
रहना चाहिये और' कम से कम वर्ष में, एक बार 
या जितने बार बन सके इतने बार वह रकम उन 
सचे जनसेत्रफों की सेवामें अर्पण कर अपने को 
धन्य समझना चाहिये। नम्नता के बिना सत्य- 
सेबकर्पण नहीं हो सकता | ु 

. , सत्यस्माजापंण--सत्यसमाज कनदन के प्रक- 
रण में कल्याण पथ के पथिको का जे| उल्लेख 
हआ दे उनकी भलाई के लिये सुख शान्ति के 
लिये आदर सत्कार के लिये अपना घन खच 
करना सत्यसमाजापण 6 । आवश्यकतानुसार उन्हें 
भोजन कराना ठहरने के वियि जगढ़ देना पूँजी 
आदि की मदद करना इस प्रकार बहुत से काम 
सत्मसमाजापंण में किये जा सकते दें । 

५. इस प्रकार बन्दन स्वाव्याय और दान करन 
से स्दृदृष्टि की सददृश्ता सच्ची स्ताबित होनी हे 
उससे दसरो का बल मिलता है दूसरें से; उस 
बल मिलता है इस प्रकार पहिली श्रेणी में होने 
पर भी वह कल्पाण मार्ग के पथिक्रों में गिन 
डढिया जाता है । 

सामाजिक 
सदृदृष्टि हो जाने पर जो मनुष्य सब-धम 

सममाव सवजातिसमभाव और समाज सुधारक 
बन जाता है अपने जीवन में निभयता से ऐसी 
सामाजिकता भर लेता है, वह सामाजिक हे । 


सर्वधरममममाव का विवेचन लक्षणदृष्ट 
अध्याय में विध्तार से दिया गया हे यहां तो सिर्फ 
ऐसी सचनाएँ कर दी जातो है जिससे -समेत्रन- 
सममभाव का व्यावहारिक रूप समझ में आ जाय 
और उसका पालन किया जा सके | 
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-'. २--साधारणतः धर्मों को अपने तमेय और 
अपने देश की ऐसी क्रान्ति समझना, जिसने छोगों 
की नेतिक्र उन्नति की और- मानवहित की दृष्टि 
से सामाजिक क्रान्ति की | हिन्दू धमे इसछाम, 
जैनधर्म बौद्धधरम इसाई धर्म आदि ऐसे ही धर्म है । 

२-जो सम्प्रदाय किसी मुझ्य, धम्म के भीतर 
या कब्नीर पथ आदि की तरह बिलकुल खतंत्र 
हों, किन्तु जो सिर्फ किसी दाशनिक प्रश्न की 
मुख्यता को लेकर खडे हुए द्वो अपने समय की 
सामाजिक समत्याओ को झुछझाने का कार्यक्षेत्र 
जिनका मुख्य रूपमें न रहा हो, उनपर स्वधर्म- 
समभाव को शर्ते छागू न करना उन पर सिर्फ 
दाशनीक या वैज्ञानिक दृष्टिकोण से 
विचार करना | मतलब बह कि - अन्य सम्प्रदाय 
आदि के नाम से भूलने की जुरूरत नहीं है, 
विवेक से काम लेना चाहिये । 

३-- हमारे धर्म से भिन्न जितने ध्म है वे 
विध्या हैं! इस प्रकार विचार दिल मे भी न छाना। 

४-किसी धम पर विचार करते समय उसके 
बोरे में पहिले से सहानभति रखना और पक्षपात 
न आने देना । 

७५-किसी सम्प्रदाय के सिद्धान्त ठीक न 
माठ्म हों तो भी जहा तक 'बंने शिक्चचार का 
पाठन करना । 

-प्राथना पूजा नमाज आदि ऐसी धर्म 
क्रियाओं मे जिनमे पशुवर्ध आदि कार्य नहीं होता 
आमिल दोने की काशिंश करना | 

७-किसी भी धर्म के अनुसार प्राथना कर 
लेने पर समझ ढेना कि मेरे धमं के अनुसार 
प्रार्थना हो गई । संगठन आदि का कोई विशेष 
उपयोग दो।,ते। उसके बाद अपनी आथना भी का 
जा सकती है ।' ' ' ; 


कल्याणपथ 
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८- मंदिर मसजिद गिरजाधर आदि सभी 
धमस्थानों को आदर की दृष्टि से देंखना। 


९- धमं के मल ग्रन्थों का आदर रखना 
५ का 
| 


क के साथ जितनी अच्छाईं उनमें से ली 
जासके लेना । 


कप 


१०- सब धर्मों के ऐसे महात्माओं का, 
जिनने मानव-हित के छिये जीवन अपेण किया 
है आदर रखना, उनका विचार करते समय 
पक्षपात से काम न लेना | 

सब जाति समभात्र का भी विवेचन छक्षण 
दृष्टि अध्याय में किया गया है, यहा कुछ 
व्यवहारोपयोगी आवश्यक सूचनांए दौजाती है । 

१- मनुष्यमात्रकों फिर वह किसी भी रंग का 
हो किसी देश का हा किप्ती भी नस का हो- 
एक जाति समझना । 

२-- पित॒ परम्परा से या सगति आदि के 
कारण ज्षिसी क्षेत्र के या किसी बरग के मनप्या 
में को$ अच्छी या बुरी विभेपता प९ जाती हो 
ते भी यह विश्वास रखना कि उनकी अच्छी 
विशेपता दूसरी जगद्द भी छाई जा सकती हैं. और 


बरी विभेपता शिक्षण रुगतिन बदली ज। 


|» 


सकती है | 

३-- व्यक्ति के दोषों की जातीय दोप का 
रूप न देना और विश्वास रखना कि सब जातियो 
में अपेक्षाकृत अच्छे या बुरे छोग रहते है । 

४- विवाद सम्बन्धमे दाम्पत्यके योग्व गुण 
मिल जायें ते। फिर जातिपॉतिका विचार न करना। 

५- स्वच्छ और शुद्ध तथः अनुकूछ भोजन 
की व्यवस्था होनेपर किसीभी जातिके मनुष्य के 
साथ खांन में जातिभेद की दृष्टि से एतराज न 
करना । 


€ ध। 


के कुछ नियम रखने मे कोई 


क-+>+ 
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६- किसी को जाति के कारण अछूत 
न समझना । 

७- जातिके कारण किसी को किसी धार्मिक 
क्रिया से न रोकना | 

८- कुछ व्यमिचार आदि का दृूपण होने 
से किसी की नीच न समझना, न उसके धामिक 

| सामाजिक अधिकार छीनना | 
-स्रीया पुरुष के विशेषाधिकारों को 

दूर करने की कोशिश करना | (हा, सुविधाके 
अनुसा( कार्यक्षेत्र मे त्रिभाग करने या शिष्टाचार 
हानि नहीं है। 
गुणका सन्मान करना डचित है) | 

१०- अपनी भापा और वष का अहकार 
या मोह न रखना | 


प्रक्ष--साग्द्रयिक और जातीय हर तरह 


के बगे अगर मिटा दिये जायेंगे तो जीवन में संधर्प 


नष्ट हो जायगा । सधष-हीन जीवन निरुत्साह हे 
जायग। जिसे जड भी कह सकेगे | 
उत्तर--आनन्द के लिये भी समप आब- 
इयक हैं पर उसके छिये सम्प्रदायिक और जातीय 
बंध बनाने का आवश्यकता नहं| हैं । पाते पत्नी 
ते। एक स'प्रदाय एक जाति एक छुठुम्ब के होते 


हें यहाँ तक कि उनका व्यक्तित्र भी एक हो जाता 
है फिर भी वे चोपड और ताश खेलकर संघ 


करते हैं एक दूसेर को जीतने की भी कोशिश करते 


च्द रच पे हा 5 हा 
है। जो सम्रष, प्रेम विनोद उलाप्त आदि के लिए 


उपयोगी है वह ते हर ह्वाल्त में किया जा सकता 
6€। श्कृूठ के बच्चे जन्र खंठ कंाढंये दो दल 
बनाते है ते क्या वहों दो जातियाँ या दे। सम्भ- 
दाय बनते है १ जाति आर सम्मदाय का छाप 
लगाकर ऐसे आनन्दी संघर्पों का जियेंआ कदापि 


१०७५ ] सत्यामृत 
न बनाना चाहिय । जो दर बनाओ वे सघर्प के बातो का विचार करते हये मित्रक्री को बढ़ाने की 


समय तक के छिय ही हा अथवा ऐसे हा जिनमें 
इच्छा काने से कोइ भी इस दछक से उसे दलून 
सरल्त,स जासक । 

अञ्प्र-जत्र हमे परदेश में कोई अपनी जातिका 
अपने प्रान्त का आदमी मिलछजाता है तब हमे 
हृद खुओी ह।ती हैं अयाबित सेवा 


भी मिचजाती 
है ज्ञातिमममाव होंने पर हमारी यह प्रसन्नता 
नष्ट हो जायगी | 
उत्तर -अपने प्रेम और बिश्वत्रम के बीच 
में मनुष्य कम ज्यादा प्रेम के कई घो बनांठता हे । 
कुटुम्नियों का, परिचितें का, मुहछे वछो का 
गांववालों का पान्त वालों का देश का आदि ।इस 
प्रकार के घरे बन,ने में कोर आपत्ति नहीं है 
या वे क्षन्तव्य हैं पर जब बड़ जाति के नाम का 
घेग बनाता है और उसके आगे मित्रतग, परिचित 
वर्ग श्ादि दूर का बनजाता है तब्र वह मित्रता 
समम उपकार आदि की अचहलना करता है। 
जाति की एक ऐसी कल्पना है जिसका सम्बन्ध 
जन्म से मान लिया गया है और जिसका भलाई 
बुराई गुण दोष से काई सम्बन्ध नहीं है। ऐसे 
बबुनियाद और दूसरों के साथ परायापन बनाने 
वाछ घेरे वो कदापि स्वीकार न करना चाहिये । 
जे। उपकारी है सद्गणी हैं मित्र ढ परिचित है 
उम्ते प्रम के घेरे की एक रेखा बनाओ, कल्पित 
जाति को नहीं | 


हक 


दश आए गब्रान्त कनाम के घर भी मयादेत 


रहना चाहिये । वे इतने जोरदार न हे क्रि दम 


दूसरे प्रान्त ण॒ देशम जाकर मी व5 के निवासिश 


मे मिल न सके ण॒ दूसो प्रान्त के छोगे के 
अपन देश में झानित् उन्हें अपना न सके ।इन 


कोशिश करना चाहिये | जातिमेद मिटजाने पर 
मित्रव)] बढ जायगा परिचय का क्षेत्र भी बढ़ 
जायगा, विजातीय होने से मित्रता या परिचय 
फीऊ न होगा । इसलिये परंदश में भी हमें मिन्न 
ओर परिचित अविक मात्रा मे मिलेगे । 

समाज सुवारक-बनने के छिए निम्न- 
लिखित सुचनाएँ उपयोगी है । 

१-सुब्यत्रत्था ओर नत्तिकता में अगर बाबा न 

पहती हो ता व्यक्ति के अविकारो में बाधा न डालना | 

२--लैगिक अहकार (परुषल का घमंड) दूर 
क(ना“और जरूरी समभाव का छिद्धा-त स्वीकार 
करना । 


0 ७६ 


३ - बं॥३ राज परान समय से चला आरहा 


हि 


है इसाब्ये बह अच्छा है, यह भ्रन निवाल देना। 


कै 


देश काछ को देखते हुए उसके बल्याणकर 


अकल्पाणकर होने का विचार करना । 

४-- जे, नया है वह अच्छा है यद्द भ्रम 
भी निकाल देना उसका विचार भी कल्याणकर 
अकल्याणकर होने की दृष्टि से करना | 

७५-रिवाजो का इतिहास टूँढना और वे 
जिस परिस्विति म बने ये वह परित्यिति आज है 
या नहीं इस बात का विचार करना । 

६-रीति स्वाजों के नामपर जो जितना 
अविक खर्च करना चादे करें, पर जितना खर्च 
साधारण से साधारण परिल्थिति का आदसी न 
जुटा सके उसे अनित्राय न बनाना | 

७-रीतिरिवाजों के पाठन ५ गुरीबी के 
कारण कम खच करने वाले की व्यक्त या अध्यक्त 
रूप में निन्‍्दा न करना । 


कल्याणपथ 
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८-परित्तिति -के कारण काई हानिकर 
खिज जरूरी हो उठा हो तो परिस्थिति का बद- 
लनेकी चेष्टा करना । जैसे कहीं गुडपन वी 
अधिकता के कारण ख्रिया का परदा करना 
जरूरी है| उठा हो ते वहाँ गुडापन दूर करने का 
जारदार अन्दोढन करना आर पर्दे का दूर 
हटाना । 

९-रीति र्त्रिजों पर या वेष भूषा पर धर्म 
की छाप न लगाना । 

१०-अपना रहन सहन खान पान स्तच्छता 
आदि के नियम ऐसे बनाना जिसंस दूसरों को साथ 
करने में कठिनाई न हो ओर सत्य अहिंसा का 
भग न हो | 

३--अभ्यासी 

मगबती अर्दिता की साधना करने के लिय 
अपने जीवन में सयमव्ाति जगाने के लिये दस 
धर्मों का अभ्यास करना जरूरी है। पहिडी 
ओर दूसरी श्रेणी में मी साधारण अभ्यास किया 
जाता है पर इस श्रेणी मे इनका पिशेष अभ्यास 
करना चाहिये। ये। तो विशेष अभ्यास का 
प्रारम्भ ही यहा कद्दा जासकता है अभ्यास बढ़ाने 
का काम तो आगे आगे योगी बनने तक बना 
ही रहता है। 

अभ्यासधर्म 

अम्पास धरम दस है। १-दान २-सेवा 
३-विनय, ४--सरछता, ५--कोमछता, ६- क्षमा, 
७- श्रम, ८-दम, ९-शम, १०--न्याय | 

१ दान-जगत्कल्याण की दृष्टि से अपनी 
सम्पत्ति किसी को देना दान है । 

सम्पत्ति अगर ॒जग्त्कल्याण की दृष्टि से न 
दी जाय सिर्फ स्वा का ही विचार किया जाय 


की 





तो यह ठान न कहतआयगा, विनिमय कद्दछायगा। 

दान आर त्याग-दान ओर त्याग कभी 
कभी एक द्वी अर्थ में बहे जाते है पर दोना मे 
अन्तर हैं | त्याग में पाप से निव्ृत्ति है दान में 
पाप के अमर को कम करने का माथ है । त्यागी 
दुरजन न करेगा दानी दुरजन करता रह सकेगा 
पर दुरजन आदि से दूसेरे छोग जो कगार हुए है 
उनक ऑसु पंछिगा। दान में आत्मशुद्धि की मुख्यता 
नहीं है त्याग में है, इसलिये दान से ब्याग ऊँचे 
दर्ज का है | पर जो छोग त्यागी नहीं बन सकते 
उन्द्द दानी अवश्य बनना चाहिये | सब 'से अच्छी 
अवस्था यह है कि त्याग दानमृलक् हो | उच्तरा- 
घिरारी के सम्पत्ति सौपकर त्याग करने की 
उतनी उपयोगिता नहीं जितनी बिश्वद्टित में सम्पत्ति 
लगाकर त्याग करने की हैं । दान करने 


के चार प्रयोजन है । 


१-दुरजंन आदि के पाप का थोड़ा सा 
प्रायश्रित्त हो जाता है । 


२ भाग से बची हुई सम्पत्ति जो न जाने 
किस तरह वर्चाद हो जायगी उसका संठपयोग 
हाता € । 


३-जनसेवा के जो कार्य विनिमय के आधार 
पर नहीं। किय जा सक्नते वे काय होने छगते है । 
जैसे दर एक रोगी मूल्य देकर या परा महय देकर 
चि।कैत्सा नहीं। कयय सकता तो दान के द्वारा 
उसका ।चाकित्सा सुलम हो जाती है, इसी प्रकार 
शिक्षण, उपदेश के साधन समाचार पत्र आदि देना 
व्यास्यानादि के लिए आयोजन करना, पौछितों 
ते। अन्न वस्त्र आदि देना, यात्रियों को ठहरने अ[दि 
के स्थान दना, आदि बहुत से काम दान की 
सहायता से किये जा सकते है | 


५०७ ] 


सत्यागत 
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9-साधुता को अवरूम्बन दिया जाता हे । 
साथ दुनिया को अधिक से अधिक सेवा देता है 
और कम स कम अथवा पेंट भरने रछायक ही 
लेता है । पर देता तो वह दुनिया भर के है पर 
छे क्रिमस ? जिसस उतने मिक्षा ली उसको उसने 
सेवा दो दो एस। नियम भी नहीं चल सकता तब 
किसीका दान देकर ही उप्चकों साघुता को 
अवठम्बन देना पडेगा | 

साधुता को अवरूम्बन देना साथु के ऊपर 
उपकार नहीं किन्तु समाज के ऊपर उपकार दै 
अथवा समाज के एक रूदस्य की हैसियत से 
समाज के कपव्य का पालन है | 

प्रक्ष-दान से यश भी मिलता है फिए यश 
दान का प्रयोजन क्यो नही । 


उत्तर-यश दान से मिलता तो है पर वह 
प्रयोजन नहीं है क्‍यों कि यश के छिये दान नहीं 
करना चाहियि । जो यश के लिये दान करता है 
वह विनिमय-व्यापार-घवा करता है, धन से यश 
खरीदता है । सच्चा यश इस तरह मोल नहीं 
मिलता । पैसा देकर हम वेश्या से हाव भाव पा 
सकते है प्रेम नहीं, इसी प्रकार पेसे से कोरी 
बाह्वाही पा सकते दें यश नहीं | यश मिल्ता है 
जगबलयाण के टिये पैसा खच करने से । यश के 
लिये दान करने वांढे को जगत्कल्याण की परवाह 
नहीं होती, कल्याण हो या अकल्याण उसे बाह- 
बाही से मतछब है | जो उसके गात गायिगा जहां 
देने से उसके गौत गाये जायेंग वहीं वह दान 
देगा। इस प्रकार बुर कयी का भी उत्तेजन मिडेंगा 
और अच्छे वार्य में भी साथी चापद्धम 
वा ती घुम जॉग्गे | इस प्रकार उसकी यज्- 
छालसा जनसेव। या जरूऋल्याण के कार्यक्षेत्र को 





भी बच्चीद कर देगी | इसल्शि यश की मुख्यता से 
कमी दान न करना चाहिये । जन कल्याण के लिये 
करना चाहिये। जब जनक्ल्यणण रूपी अनाज 
पकता है तब उत्तके साथ यश रूपी मूसा भी मिल 
ही जाता है । 


अनाज की खेती की तरह दान में भी बहुत 
होव्यारी से काम करना पडता है । कही भी धन 
फेक देना खेती नहीं है इसी प्रकार किसी को भीं 
वैसा दे देना दान नहीं है । क्‍या चीज बोई जाय 
कब बाई जाय कैसी जमीन भें बे!ई जाय इस प्रकार 
अनेक विचार खती के काम में करना पडते है उसी 
प्रकार दान में करना चाहिये | दान भें इन आंठ 
बातें का विचार जरूरी हे-क-पात्र, ख-उपयोग, ग- 
विधि, घ--अवसर, ड--वस्तु, च--दाता, छ--ध्येय, 
ज-अररणा | इनकी विशेषता से दन में विशेषता 
पैदा द्वोती है । 

क-पात्र-दान किसी भी प्रकार का दिया 
जाय पर यह देखना जरूरी हेँ कि जैसा दान 
दिया जा रहा हे पात्र वैसा ही है या नहीं | 
अपात्र या कुपात्र को देने से दान व्यर्थ जाता है 
या बुराइयों पैदा करता है, समाज में आल्सी 
दुरावारी और दमियों की सख््या बढती हे और 
सच्चे सेबको साधुओं की सख्या घटती है। 
जब दम्भियों को सफलता मिलती है, साधु छोग 
तिरस्कृत अपमानित उपेक्षित होने लगते है तत्र 
साधुता की तरफ लोगों का ध्यान बहुत कम 
जा पाता है बहुत कम आदमी सावुता को जपनाते 
है या सावुता पर कायम रह पति ई । इसलिये 


पात्र को ही दान देना चाहिये कुपात्र या अपान्र 
को नहीं | 
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पात्र' वह है जिसको दान देने से घन का 
सदुपयोग हो अर्थात न तो «पात्र का पतन हों, 
न दाता का पतन हो, न दुनिया का पतन हो 
नैतिकता कायम रहे या बढ़े और किसी न किसी 
के सुख हो | पात्र पाच तरद्द के होते 
हे--?१ श्रद्वापात्र २ प्रतिनितिपात्र, ३२ करुणापात्र 
9 प्रेमपानत्र ७५ व्यवद्वार पात्र । 


च्ड 


१ श्रद्धापात्र वे हैँ जो निस्वार्व भाव से 
जगत की सेवा करते हैं जगत को सन्मागे पर के 
जाते है साथु है, या त्यागी हैं, उनको जो दान 
चाहिये वह श्रद्धा से देना चाहिये चाहे उन्हें 
भोजन कराना या पानी पिछाना हो चाहे बड़ी 
रकम देना हो। उन्हें तिरसझन या उपेक्षित न 
करना चाहदियि | न करुणाभात्र से ऐना चाहियि । 


जिनने पूजा कराने के डिये श्रद्धापात्र का 
'वष बनाया है, जो दुनिया को सनम पर नहीं 
ले जाते है लेकिन उसके भाँतर अहंकार दंप आदि 
पैदा करते है धम जाति आदे के नाम पर अह- 
कार की पूजा कराते हैं दभी हैं वे कुपात्र हैं इन्हे 
श्रद्धाभाव से दान न देना चाहिये । 


ए कद 0४ 


जा इस प्रकार के अनर्थ तो नहीं करते 
र दुनिया के किसी काम भी नहीं आति, 
पहिले भी इतनी सेवा की है जिसके बदले मे 
उन्हें दान दिया जाय, वे अपान्न है । अपात्र को 
भी श्रद्धा भाव से दान न देना चाहिये। क्ष, वह 
करुण। आदि को दृष्टि से पात्र भी हो सकता है 


औ,र उस दृष्टि से दान दिया जा सकता है । 


२-प्रतिनिधिपन्न वह है जे खुद तो पात्र 
नहीं हैं पर किक्षी व्यक्तिपान्न या समाजपात्र का 
प्रतिनिधि दे । जैसे को३ झिक्षण सस्‍या है उसके लिये 
चन्दा लेने के लिये उसका एक कभचारी हमारे 


ँ 


*) 


79 लत 


दे 
ने 


कैस्याणपथ 
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पास आय तो वह प्रतिनिधि पात्र कहवछायगा । पात्र 
ससया है. बढ़ सिर्फ प्रतिनिधि 8,' बह खुद पात्र 
इसलिये नहीं है. क्योंकि उसका सस्‍था के साथ 
सम्बन्ध आर्ज,विकाप्रधान हैं. सेत्राप्रधान नहीं । 
प्रतिनिधिपात्र की अलग बताने को जरूरत इस- 
लिये है कि प्रतिनिधिपात्र अपने की श्रद्धापात्र न 
समझ ले | प्रतिनिधिपात्र को दान देते समय 
हमें उसकी विश्वपतनीयता देखना चाहिये । 

३ करुणापात्र उस कहंते है जो दान होने 
के कारण राब्दें। से या मौन रूपसे याचना करता 


है। किसी भी दुखी को देखकर हमारे दिल में 


दया उपल्ल होना चाहिये ओर उसके 
दूर करने की केशशिश करना चाहिये । 

करुणा पात्र में यही देखता चाहिये कि 
सचमुच वह करुणा करने के छायक है या नहीं? 
बहुत से छोग भाख मागने को अपनी विवद्यता 
नहीं समझते किन्तु धंधा समझते हैं इसके लिये 


दुःख को 


ये भीख मागन की कछा का अभ्यास करते है, 


लोगों का दिल पिघछाने | कला सीखते हैं, भीग्व 
मागने के लिये व्यवस्थित टोलिया बनाते हैं. इस 
काम के, लिये नै।कर रखते हैं। ये सब दान देने के 
पात्र नहं। है. । -ये छोग सिर्फ अपात्र ही नदीं है 
किन्तु समाज के शत्रु है । न केवल ये दुराचार 
प्रति हैं क्रेन्तु घरुणापात्रों के जीवन कं! दमर 
बनते है.। ह 
बहुत से ऐसे आदमी अनुदार नहीं होंत 
फिर भी करुणादान में हाथ सिकोडते है, कारण 
लिर्फ यही कि से। भ॑ अध्सी आदमी करुणात्पद 
होन का ढोंग करत है और बाण देते हैं । 
ढोंगियों के फैलने से असली करुणास्पद छिप 


जाते हू उनको करुणास्पढता दोंगियों के आगे 


$ 
हा ए्‌ . 
|] 





फोकी माद्म होती है। इसप्रकार ये ढठोगी भिखारी 
मुफ्तव्वार और दुराचारी बनते हैं साथही सच्चे 
मिखारियों के पेटपर सुक्का मारते है। करुणा- 
दान करते समय हमे इन कुपात्रों से बचना 
चाहिये । 

प्रश्ञ--अगर सच और झूठे मिखारियोका पता 
लगाना कठिन हो ते समी के दान क्‍्ये। न दिया 
जाय, झूठो क। व्य4 जाया पर एकाध्र सच को 
ता मिल ही जायगा। झूठे मिकारियों के बहाने 
अपनी कृपणता छिपाने का मौका ते न मिलेगा | 

उत्तर-यह नीतेकी किसी अञ में ठाक है। 
अपनी दानशीछता को नष्ट न करना चाहिये, 
उदार रहना चाहिये | हा, इतनी बात अब्इय है 
कि कुपात्र को दने भे पैसा सिफ व्यय ही नहीं। 
जाता बाल्कि पाप भी बढाता है। इसलिये पह़िली 
बात ते यह है कि जहों तक हो यह परीक्षा 
करले कि कुपात्र तो नहीं है, हो ते दान न दे । 
अगर परीक्षा न हं। सके किन्तु बुद्धि का झुकाव 
पात्र होने की तरफ हैं। ते दान दे दे | भावुकता 
के कारण ही दान न देना चाहिये । 


गि बडे चात्यक हते हैं | वे 
जिसमे न ठेन पर हमे 

शरमिदा होना पढ़े, कह भिखारी इतना परेशान 
करते है जि लिये कुछ देदेना 
पडता है मजे ही वे कुपात्र हों। एसे अबप्तर पर 
अगर क्रुपात्र -दान हैं। जाय ते क्या किया जाय ? 
उत्तर-करमी कमी ऐसी परिष्थीतर्यो 
आजाती हैं और हमे पिंड छुदने के लिय ऐसा 
करना पढता है । एसा कर लेना क्षन्तव्य हैं कवैब्य 
नहीं । इस प्रकार भिवारियों की छल करन या 


सत्यामृत 
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एक तरद्द से आततायी बनने के लिये उत्तेजित 
करना ठाऊ नहीं । कुपात्र-दान न होपाये इसका 
विचार रखना ही चाहिये, इसके लिये अगर थोडी 
बहुन लुजा आदि का कष्ट उठाना पड़े ते उठाना 
चाहिये । पर ठान देते में जिस प्रकार पात्र 
अपात्र का विचार करना जरूएी है उस्सी प्रकार 
उदार होना भी जरूरी है । कुपात्र-दान से बचने 
की आठ में अगर मनुप्य ने कजूमी की तो उसका 
कज़्भी दृह्र पाप हो जायगी, एक कंजुसी का 
पाप दूसरा दम्भ का पाप । 

४-प्रेमपात्र-प्ेमपात्र उसे कहते हैंजिस 
हम न तो उसकी दयनीयता के कारण न श्रद्धियता 


के कारण दान दते हैं | जैसे-यात्रा में कोह माई 


हमारे पाप्त बैठे ह। हम भोजन करन बेंठ और 
उससे आग्रह किया आदये भोजन करें | उसको 
अपने पास का मोनन कराया तो बड़ प्रमपात्र 
है । यह प्रेम विश्वश्रेम है, मनस्यता का ग्रेम है । 
इस प्रड्ार प्रेम-पात्र जगत के सच्र प्राणी है इसमें 
ऊँच नीच टोटे बड अपने पराये का को३ भद्‌ 
नहीं ढे | 

७--व्यव॒हार--जिनके साथ हमारा सामाजिक 
मम्बन्ध 6 और उस सामानेक सम्बन्ध 
को निभाने के ढिय दम को दान करते 


है या खर्च करते हैं | 


सामाजिक सम्बन्ध कई काएणों ते होता ह, 
पडोसी होना, एक राष्ट्र या प्रान्त के होना, एक 
मजहब या वंश के होना एक ही धंधे के होना 
या किसी कारण से जीवन में सहयोग होना 
आदि अनेक कारण सामाजिक सम्बन्ध के हैं। इस 
निमित से जो हम मोजन कराते हैं दान देते हैं 


चह एक तरह का विनिमय है। यह समाज- 


४ कंल्याणपथ 
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व्यवश्या क अनुसार करना उचित है । यह 
विनिमय दूकातदार या ग्राहक सरीखा नहीं है 
इसलिये इस लेन-देन या व्यापार नहीं कह सहूते। 
एक प्रकार का यह दान ही है इसलिये तनिन 
गो को यह दिया जाता हैं उनबी पात्रता का 
भी एक विभाग चाहिये | इसछिय उन्हें व्यवद्दार- 
पात्र कहा है । 


दान करते सम्रय पात्र को ही दान दनेकी 
कोशिश ऋरना चाहिये और अनेक पात्रों में त्रिप् 
समय किस पात्र को दान देना है इसका भी वित्रक 
रखना चाहिये | 

ख-उपयोगू-हम जो घन देते हैं वह कि 
काप्र के छिये देते हैं और उम्र काम में वह 
आसकेगा कि नहीं, इसका वैचार भी करना 
चाहिये | केसे काने में दान देना चाहिये ओर 
उस मे कैसी खबरंद्गरी रखना चाहिये वस के कुछ 
नमून यहा दिये जाते है जिश्से लोंगो का दान 
के उपयोग करने के विचार में सुभीता हो । 

१-भूखों की भेजन देना । 

इस में यह देखना चाहिये कि मिखारीने 
भीख मागना घंग ही ते नहीं बना लिया है, वह 
आलसी हरामखे।र तो नही हा गया है, भीख का 
बड़ दुरुपयोग ते नहीं कर रहा है, आदि। 

२-शिक्षा सस्थारँ खुलवाना । 

देखना यह चाहिये करे सस्थार जातीयता 
या साम्प्रदायिकता का त्रिष ते नहीं फैला रही हैं , 
शिक्षण निरुपश्रोगी तो नहीं हो रहा है, चरित्र 
पर बुरा प्रभाव तो नहीं डाल रह्म है, बेकारी तो 
नहीं। बढा रही है आदि । 

३-प्रचार के 
का प्रकाशन । 


लिये प्रस्तक और पतन्नादि 


जल, 


् 


देल्ना यह चाहिय कि अमल का प्रचार 


ही। हो रहा है, धमडकी पूजा तो नहीं हा 


;र॑ १ के. [40 
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रही हैं, प्रचार की ओठ में खाभियाने अपना 
स्तार्यपर्ति के भड्डे तो नहीं बना लिये है. आदि । 


०-धर्मस्थान बनवाना । 

यह देखना कि धर्मस्थान में कोई अमाध्यर- 
णता हैं कि नही, कोरे नामके छिय्रे या अपने 
पक्ष-पोषण के डिये ता यह घर्मस्थान नहीं 
बनगया जारढा है ? उस जगह उसकी जृरूरत 
है फ्रि नही आदि । 

७-घधरम्रशालाएँ बनवाना 

ह देखना कि धर्मगालाएँ गुडों के अड्डे 

ते नहीं त्रन रही है यात्रियो के लिये सुविधा 
कि नहीं “ अडठि । 

६-छात्रवृत्ति देना । 

देखना यह कि इन विद्याथी ऐयाश 
या अपव्ययी ते नईं। हो रहा है, उसे वास्तव 
में इसकी जरूरत हे कि नहीं | छात्रय॒त्ते के द्वारा 
जा वह अपन ऊपर नेतिक ऋण ले रहा है. उसे 
चुकाने की भावना है कि नहीं ? आदि। 

७ लोक सेवकों की पूजा करना। उनके 
जीवन नित्रीह का उनकी यात्राओं का उनके 
द्वारा होने वाले प्रचार का प्रबन्ध करना । 


स्न्म 


॥/ 


देखना यह चाहिये कि जनसेवक निःस्वार्थी 
और इमानदार है कि नहीं, उसका सेवा आव- 
इयक हे कि नहीं ? आदि | 

८ ओ पघाल्य का प्रबन्ध करना | 

देखना यत्र चाहिये चिक्रित्सक येग्य है कि 
नही * रोगियों से सदृव्यबहार क्रिया जाता ढ, 
चिवेत्सक घमर की ओट में स्वार्य के छियि गेमिंग 
का जशिक्कार तो नहों। कर रहा है, आदि । 


के, 


पूंजी देना 


०७ 


० बिना ब्याज के गरीत्रों के 


न्प्ज्न्य 
न, 


देखना चाहिये कि इससे वे आलूसी और 
अपव्ययी ते नहीं बनते, वे #मावदार रहते है कि 


नहीं आदि । 

१० अन्याय दूर करने के लिये व्यक्तियों 
या सत्थाओं की सहायता करना । 

देखना यह चाहिये कि अस्याय हृटान का 
मांगे ठीक है .या नहीं ? इस काम में छगनेचरालि 
व्यक्ति ईमानदार हें या नहीं * वास्तव में अन्याय 
हटठाया जा रह। है या अन्याय हटाने के बहाने 
दूसरों पर अन्याय किया जा रहा है | 

६१ देश के उद्योग घन्षे बटाना । 

देखना यह चाहिये कि यह उन्नति देंद् की वेकारी 

के ते नहीं बढाती,सिर्क राष्ट्रीय हित ही नही। मानव- 
समाज का द्वित भी इसका लक्ष्य है कि नहीं । 
दुसरे देश के अपने देश पर होने वाछे आर्थिक 
आक्रमण के॥ रोकना ठाक है पर दूसरे देश पर 
आर्थिक्र आक्रमण न करना चादिये | हा, जो 
अन्तरीष्ट्रीय आवश्यक विनिमय हे बह किया 
जा सकता है | नि स्वाथमाच से देश के उद्योग 
घन्धा को बढ़ाने या उन्हें निर्दोप बनाने के लिये 
दान देना भी बहुत उपयोगी है | 

इस प्रकार दर एक दान में उसका उपयोग 
देखना चाहिये | 

ग-विंधि-दान जिप्त तरह दिया जाय उस 
पर दान का महत्त्व निभर है। झिंडक कर दान 
देना और प्रेम से दान देना इनमे बहुत अन्तर है | 
विधि के बिगड जाने से देना न देने से भी बुग 
हो सकता है इसलिये यवायोग्य प्रेम क साथ दान 
देना चाहिये | भाक्ति बच्खुत्व वात्तल्य आदि जिस 
भाव का मौका हों उसी मात्र से और उसी ढंग 


है] 
मे 
के 


सत्यागृुत न 
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से दान ठना चाहिये । 

किसी किसी समाज में दान की विधियों 
भी प्रचलित हो जाती हे । साधुम॒नि आदि को 
इस तरह प्रणाम करके हाथ जोडकर ग्रदक्षिणा देकर 
दान ;ना चाहिये यो पैर छूना चाहिये यो बोलना 
चाहिये आदि | पात्रदान की ये विधियाँ सिर्फ 
इसलिये थीं कि दानी मे अहकार न आ जाय 
और छेनवाछा जनसेवक दीनता का अनुभव न 
करने लगे | इस भाव की रक्षा होना चाहिये पर 
मनुष्य का ईश्वर की तरह पूजना ठीक नहीं और 
सम्प्रदाय या वेष के विचार से ऐसी विवियों 
चलाना भी ठीक नहीं है | नम्रता प्रगठ करने के 
साधारण शिष्टाचार रहना चाहिये । त्रिधि की 
बिडम्बना ठीक नहीं । 


घ-अवप्तर-दान मे अबसर का बड। मुल्य 

है मौके पर दिया हुआ वैसा रुपये से भी कई 

गुणा बन जाता है । 
प्ते 


ब्े०७ 2. 4] 


ब मौके दिये हुए रुपये की कीमत पेप्ते से भ॑ 
४ ५० 


कम हो जाती है। एक छोटे से पोते को मौके पर 
छोटा भर जछ दिया जाय ते। बडे काम का होगा), 
सूख जाने पर घडो पानी डाछा जाय तो किस 
काम का ? अथवा वह पैधवा जब्न बडा झाड बन 
जाय तो उसके डिये तुम छोटे पर पानी डालो या 
न डाछो उसके लिये बराबर है। मेरे पास खाने 
को है तत्र तुमने खिलाया तो उसका बहुत कम 
मूल्य है मेरे पास खाने का नहीं है तब तुमने 
खिलाया तो उसका बडा मूल्य है | 


#ऋण्न्‍्कम्कृ/ 


महावीर बुद्ध आदि महात्माओ के काये में 
जिनने प्रारम्भ में सहयोग दिया, दान दिया उनका 
जे! स्थान हैं वह उनके पौछे सैकडें। गुणा देने 
बालों का नहीं दै | 


कृल्याणपथ 
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ढान के लिये अवसर का लदा खयाल 
रखना चाहये इस के ढिय विवेक्त और सतऊता 
की जरूरत हैं । जेसे बीज बाने में हमे अब्सर का 
खयाल रखना पडता ह उमी प्रकार दान मे भी 
रखन। चाहिये । 

ह-वस्तु-"'न मे अस्तु का विचार भी 
विचारणीय हैं । कब्र कद्ठा क्रिस वस्तु का महल 
है ध्सका वित्रक्र रखकर दान देना चाहिये एफ 
साधु घर आया उमर आदर प्रम स भावन करा 
दिया । सम्मव है इस में चार अप्म रा ही खचे 
हो पर उमकी कीमत बढ़ जायगी इस ऋ ऋदछ 
एक रुपया दकर उस्त भूग्य विदा करन से दान 
की कीमत कम होगी । इसम भी पूंर वित्रेक: की 
जरूरत है | कही भेजन की करापन य्यांदा ह 
कही रुपयों की, कहा आर चेतन वी । दशकाल 
पात्र देखकर वस्तु की उपयोगिता का विचार 
कर फिर दान ८ । 

वातु के विचार के कारण कहीं कही रुपयो 
पैसों की जगह कु> कपच्न भादि देन का रिवाज 
बन जाता हैं. कुछ समय तक ता ठीक, बाद में 
वह खि।ज विवेतञू-य होने से निरथेक होजाता 
है | एसी चीज पना जिसका उसक यहा उपयोग 
न हों, तुन अठ आने मे छाक्र दान दो बढ़ 
प!च छ आन मे बाजार में बचता फिरें, इसकी 
अपक्षा आठ आने पैसे देना ही अच्छा । 

नियम कुछ नहीं बनाया जा सकता, विभेक 
ही ध्सका नियम है | कहाँ किम चीज की क्‍या 
उपयोगिता हैं इसका विचार करके दान देना 

हि 


हि. 


च-दाता-दाता के अनुसार भी दान का 


महत्व घठता बढ़ता ढै। एक गरीब आउमी 
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पाच रूपया हे और एक छनी आदमी पांच 
रुपया द इमम बहुत ,अन्तर है, गरीब आदमी 
के पाच रुण्ये के साथ जितना दिल है अमीर 
आदमी के पाच रुपय क साथ उतना दिल 
नहीं ह, गगीब आदमी अपनी जायदाद का 
जितना हिरता द रहा है अमीर उतना नहीं 

रहा 6 इ्सल्यि अमीर के पात्र रुपयो का अपेक्षा 
गरीब के पाच रुपयो का महत्व अधिक हैँ । 
इसाप्रकाा और भी दाता की विशेषताएँ हो 
सकती है । दाता की परिस्थिति दान देन योग्य 
जितनी कम होगी दान का मूल्य उतना ही अविक 
बढ़ेगा । इसके सिवाय आर भी कारण हो सकते 
हे जिनसे दाता के कारण दान का महत्त्व बढ़ 
जाय | दाता ऐद् ग्रसिद्द व्यक्ति हो जिसके 


देने स और दूसंर आदमी दान देने छंगे तो इस 


इृप्टि सभी दाता की विशेषता से दान की 
विशेषता सिद्ध होगी | 

छ-ध्येय-दान की विशेषता बताने वाछा 
यह बहुत महत्वपूर्ण कारण है | ध्येय की खगबी 


से दान अदा। या कुदान हा जाता है। कोई विश्व 


कल्याण के डिये दता हैं काह यश के लिय ढता है 
केइ किमी तरह का स्वाथ सिद्ध करने क लिय 
देता है, कोड इसडिये ठेता है कि उर के मोरे 
उम्र देना पद रहा है, ध्येय क भेद से इन सब 
दानो में अन्तर है । ग्िश्वकल्याण के ध्येय से जो 
दान दिया जाता ६ 


जे 
5 5 ही 


है वढी सच्चा दान हे | दान 

देने में जितने अश में यथ की आकाक्षा है उतने 
दान की कभी है | वह भैजगार हे | 
कि दानी को यश मिलना चाहिये 
भी खझथ से इतना निरपेक्ष अवब्य 

रहना चाहिय कि दान का जहा अधिक उपयोग 


हवा जदाी अधिक नम्बच्यत्त हा ढनेवाला 


, 
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सुपात्र दो वहाँ यञ न मिले या कम मिले ता भी 
वहें दान दे सकें और दान निरुपयोगी आदि 
हे। पर यश अबिक मिलता हो ते भी वह वहाँ 
नदे यथ की प्रीह न करे | 

यश की छाछूसा तीत्र होजाने पर दान दान 
नहै। रहता ढेन देन अथीत्‌ व्यापार हो जाता है । 
विश्वकल्याण के लिये दान किया जाय तो विश्व 
कल्याण रूपी अन्न के साथ यश रूपी भृसा मिछ 
ही जाता है इसलिये यश को ध्येय न बनाना 
चाहिये । 

यश आदि के थे दान करनेवाला मनुष्य 
ईमानदारी से वन पैदा करने की पवीह नही 
करता वह किसी भी तरह सम्पत्ति पैदा करता है 
और यशञ्ञ का आनन्द छटन। चाहता है पर जिसे 
यश के आनन्द की प्राढ नहीं है वह प्राय' पाप 
से सम्पत्ति पैदा करने की कोशिश न करेगा बड़ 
देखेगा कि दान तो विश्वकल्याण के लिये करना 
है मो यदि धन पेंदा करने में ही विश्व का महान 
अकल्याण हो जाय तो दान के द्वारा कल्याण 
करने कौ इच्छा से वह अकल्याण क्यो करना 
चाहिये । पैर धोने के छिये कीचड में पर ड।छुन 
का क्या अर्थ हैं * 

गुप्तदान इसीडिये महान है कि उसमे यण 
लेकर न ते ढठान का बद॒छा लिया जाता दै न 
पाप की उत्तेजना को सावन मिलता है । 

ध्येय को पहिचानने के लिये दान के नव 
भेद कहे जा सकते हैं ।इन भेदों भें से कौन 
सा दान किस श्रेणी भें है इसका पता ठगाया 
जा सक्रता हे । 

१ बचऊ दान, २ भुक्तदान, हे मत्तदान, 
४ व्याकुछढदान, ५ रूढ़िदान, ६ ग्रत्युपकारदान, 
७छ निरपेक्षान ८ अनामदान, ९ गुप्तदान | 


१ बच्रकदान-किसी को ठगने के लिये 
धाखा दने के लिये अनतिक स्वाथ सिद्ध करने के 
लिये दान देना वचकदान है। यह पाप है | 

२-भक्तदान--इस शते पर दान देना कि 
हमारा नाम जोडो, हमारी मूर्ति या चित्र स्थापति 
कर, हमारे नाम का शिलाझेख आदि छगाकर 
रखो, मुक्ततान हैं | यह ढान तो है पर 
इश्सका फल पहिल ही भोग लिया गया है, इस- 
लिये इसका आध्यात्मिक मुल्य नष्ट हो गया है । 

३-मत्तदान-- धमड मे आकर दूसरे को 
नीचा दिख,ने के लिय दान करना मत्तदान है । 
इसका भी आध्यात्मिक मुल्य कुछ नहीं है | 


कक 
है 


इन दोनों दानें। में पात्र आदि व! विवेक 
भी बहुत कम हो जाता है। इन दानों का 
डप्रयोग मी हैं पर अगर दान इन श्रेणियों न 
आकर अच्छी श्रेणियों में अंबि तो बहुत अच्छा | 

४-व्याकुलदान-का३. मिखारी मेंगि-मेंगि 
कर परेशान कर रहा हैं, या शम्िन्द। कर रहा 
है उससे पिंड छुडानि के लिये दान देना व्याकुछ- 
दान है | यह क्षन्तव्य है कर्तव्य नहीं । 

०५ रूढिदान-विवक या इच्छा से नहीं किंतु 
जहाँ रूढि का पालन करने के लिये ही दान 
किया जाय वह रूटिदान है । इसका भी आध्या- 
मत्िक मूल्य नहीं है । पर देनेवाले में श्रद्धा हो 
या मनमें कुछ सक्‍लेश न हो तो यह रूढिदान 
निरपक्षदान या अनामदान बन जायगा । दान की 
जो रूढ़ियों उपयोगी हैं उन्हीं के पाछम में दान 
उत्तम होता है अन्यया रूढिदान व्य् हो जाता हें ! 

६-प्रय्ुपकार दान-किसी आदमीने हमारा 
उपकार किया हो करेंसी ससथा से हमने किसी 
प्रकार का छ|भ उठाया हो ते उसके बदले मे 
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इतज्ञतापर्वक दान देंगा प्रद्युपकार दान है । 
यदापि यह एक प्रकार का विनिमम है पर साधा- 
रण विनिमय से इसलिये ऊँचा है कि इस में 
उपकार से प्रत्युपकार की मात्रा अधिक रहती हे । 
यह आकयक दान है | 

७-निरपक्ष दान-नहों नाम वगैग्ह की 
मुख्यता न खखी जाय, न नाम वगैरह की ऐसी 
कोई शर्त रक्खी जाय, जनहित का ही विचार 
हो, वहां दान निरपेक्ष दान कहा जाता है । को।$ 
सस्था नियमानुसार प्राप्तिस्वीकार में नाम छापे 
हिसाब मे नाम दिखाबे, या दान के बहुत वर्षों 
बाद अपनी प्रेरणा क बिना अपन दान के स्मारक 
के रूप में अपना नाम ढे ते। यह बात दूमरी हैं। 
इससे निरपेक्ष दान को का# पक्का नही बग्ता 
अथेत्‌ वह भुक्तदान नहीं बनजात। । 

८ अनामदान-जिश्न में दान तो हो पर 
दान का नाम न हो अथीतू व्यवहार भे उसे दान 
न कहते हो तो वह अनाम दान है। जैंस गरात्रे 
या बेकार वागे को रोटी मिले इसलिये उनके 
हाथ की बनाई हुई चीन खरीदना, जब कि बाजार मे 
उससे अच्छी या सस्ती चीज भले ही मिलती हो। 
दे। आने गज मिल का कपड़ा बाजार में मिल्ता 
हो आर उससे वुछ खराब ख.दी चार आना गज 
मिलती हे। ते। एक गज खादी , पहिनने स हम 
करीब दो आने का दाह करेंगे पर न तो लेने 
बाला इसे दान समझेगा क्योंकि उसने मजदूरी 
काफो की थी और न दुनिया इसे दान समझेगी, 
इसप्रकार दान का नाम ते। न होगा पर दान हो 
जायगा । यह अनाम दान हे | यह एक व्यापक 
और अच्छा दान है । 

९-गुप्तदान-इस प्रकार स दान देना कि 


|. 


दुनिया को जितना पता लगना चाहिये उतना 


कल्याणपथ 


[४१४ 
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पता न छगे, अथवा ब्रिलकुल पता न छंगे अथवा 
हेने वाले को भी पता न छगे, यह गुप्तदान है। 
इस दान मे निर्मोहता ऊँचे दर्ज की ढोती ढे 


कि 


इसांड्य यह श्रष्टदान ह | 


ज-प्ररणा--जों दान अपनी समझदारी से 
बिना किसी की प्रेणा के दिया जाता है वही 
उत्तम दान हैं।जों साधारण सच्चा पाकर 
दिया जाता है या सक्रेत से समझकर दिया जाता 
है वह मी अच्छा है।जो अनेक बार मेगन 
और विशेष अनुरोध करने पर दिया जाता हैं 
बढ़ मध्यम दान है. जिसमे अनुरोध यहाँ तक 
बढजाता है कि अनुरोव को न मानन में ढुज्जा 
माद्ूम होने का डर आजाता है वह जधन्य दान है| 

दान जहाँ तक बन सक्रे अपनी इच्छा से 
और बिना मोँगे देना चाहिये | हा, 'यहों जरूरत 
है कि नहीं ! इसकी सचना की बाट देखना 
के।३ बुरी बात नहीं है | 


[५५ 


दान देने मे हम जितना दूसरो को परिश्रम 
कराते हैं दान का मूल्य उतना ही कम हो जाता 
हे । इस बात का हिसान छगाकर भी हम समझ 
सकते है | मानछो एक सह्था को हमने सौ 
रुपये दिये उसके लिये कई बार उस संस्था को 
पत्र डालना पडा एक दो बार आदमी भेजना पडा 
आपके किसी मित्र से अनुरोध कराना पडा | 
सस्थाकों सौ रुपये मिले पर आपके मित्र का 
अहसान दो चार पत्रों का डाक खचचे, उनकी 
लिखाई की महनत आने जाने का खर्च या कष्ट 
बार बार मेंगनि का सकोच सत्र मिलकर जो खर्च 
हुआ उसमे आधे से अधिक दान का मल्य 
चला गया ! इसा।ल्य हमार दान का मलय भी 
आधे से कम रह गया । इसलिये जहा तक बने 
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ब्ड 


अपनी ही ब्रणा से ढान देना चाहिये । और 
ढान को पहुँचाने में विछम्व न करना चाहियि न 
दूसरी से परिश्र- बशाना चाब्यि, जितना पारेश्रम 
कराया जायगा उत्तना ही मूल्य कमर है। जायगा । 

प्रश्ष-हम किसी को दान देना चाहत थ 
पर इतने में उसने था किसी न अनुरोध कर दिया 
ते| अपने द्वान वा मुल्य कम ने है। जाय इस'लेय 
हमारा विचार होगा कि उस समय हमदान नर्द 
बाढ़ भ अपनी टच्भ से दान दे, अथवा उस 
जगह दान न 5 इसरी जगह अपनी #च्छा से दे । 


। 
5 
ने 


उत्तर-इस ताइ की बचना से हम दुनिया 
की आगे में वुठ इ]क सकते है बह भी से। भे 
एकराव जगह सो भा बड़ी मुश्किल से, पर सत्य- 
सर की आँखों में वछ नहीं झोंके सकते | अगर 
हमोर मनमे स्त्रेन्छा से ढान देने के भाव थे तो 
दूसरे के अनुशेध से भी उसका मुल्य कम न होगा 
इसलछियि दम उस जगह दान रोकने की कोई 
ज़रूरत नहीं है । मन में दान का भाव नहीं 
था पर दूसरे की ्रेरणा से पदा हुआ तो हुम्हां" 
दान का मुल्य उतने अश में कम होकर दूसरे को 
मिछठ. ही. गया, अब्च भरे ही. तुम 
उस समय दान न देकर द संर समय दे या उस जगह 
दान न दकर दूसरी जगह दो । बल्कि दूसरे को 
सफल और उाचित ओरण। को स्वीकार ने कर के 
कृतप्नता का पाप और सिरपर छाद लिया गया । 
इस प्रकार बद्चना करने से ढान का मूल्य ते 
कम हुआ ही साथ ही कृतप्नता हुई ओर दुसेे 
के उचित अनुगेव को स्वीकार न करके तुमने 
कुछ जुदाई पेदा की । इसलिये यशे हाँक हैं ।के 
किसी थी प्रेर्ण। से अगर दान देने का मत 
आया तो जितनी जल्दी दिया जा सऊे उतनी 


शत्यादत 
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जल्दी दे ढना चाहिये उसे राककर दान का 
मृन्य कम न करना चाहिय । 

दान के इन सत्र निमित्तो का विचार कर 
के उत्तम दान देना चाहिपे | 

इस में सन्देह नहीं कि दान हमोरे मुझू4 
कन्या में से है, हमोरे मीतर दान की भावना 
ग्हना चाहिये पर दानी बनने के लिये अन्याय 
से घन पेंदा करना ठाक नहीं । 

समाज के लिये ढानी होना इतने गौरव शी 
चात नहीं है जितने भौग्त्र की बात अन्यायी और 
पीटिनों का न होना है । वन के विनिमय के 
नियम कितने ही अच्छ बनाये जायें »गर 
सुव्यत्रस्था अर समुन्नति होगी तो विनिमय 
के नियमों के पालन करने पर भी कहीं जरूरत 
से आर कहीं जरूरत से ज्यादा सम्फत्त हो ही 
जायगी । बड़ विपमता दान से दूर करना चाहिये। 
ओर भाई चारा स्थापित काने के डिये भी दान 
करना चाहिये | 

एक तरह प दान का हम अतिग्रह का 
प्रायश्चिच कह सकते है. फिर भी प्रायश्चित्त ओर 
सावारण दान में अन्तर हैं। जिस पाप का प्राय- 
थ्रित्त कि्रा जाता है प्रायश्रिच्त के बाद उसका त्याग 
करना जरूरी है। इसडिये दान के बाद दुरजन का 
त्याग किया जाय ते प्रायश्रित्त होगा । बार बार 
पाप कर केवार बाए प्रार्याश्वच करने में ग्र/यश्चित्त 
नष्ट हो जाता है, ओर यह विचार कि दान से 
प्रार्यश्चिच्च हो ही जायगा मन चाहा अतिग्रह 
करते चलो, दान को व्यर्थज्ञा बना देता है। 
इसलिये दानी दरजन बन्द करके जब दान करता 
हैँ तत्र प्रायश्रित्त होता ह । 

फिर प्रायश्चवित की मी मयीदा है । छाख 
रुपये का अतिग्रह और हजार पॉचसी रुपये का 








दान, इसमे ग्रायश्चित्त न हुआ। अतिग्रह के 
अनुसार ही दान होना चाहिये तब प्रायश्वित्त 
होगा । 

बहुत से छोग दान इसलिये करते है कि 
प्रतिष्ठा आदि बढ जाने से अतिग्रह का अधिक 
अवसर मिले । उनका दान दान नहीं है. किन्तु 
ब्यापारिक विज्ञापन है, व्यापार धच की एक चाल है। 

अप्तली और पत्ित्र दान उनका है जिनने 
परी ईभानदारी से धन पैदा किया है, समाज के 

| का दुरुपयोग नहीं किया है. अपनी मदद 
नत और सेवा से धन कमाया है फिर विवेकपूर्षक 
बिना किसी की प्रार्थना के समाजहित के काम में 
यश की मुख्यता के बिना धन खर्चे किया है । 
पत्नित्रदान के इन विशेषणों में से जो पिराषण 
कम होगा दान का मुल्य भी उसके अनुसार कम 
होजायगा | 

फिर भी सामर्थ्य हीनि पर हर हालत में दान 
करना ही चाहिये क्‍्यो। कि इसभे कुछ न कुछ 
लाम अवश्य होगा थाोडी बहुत अपनी या 
दूसरों की भरा३ हो ही सकेगी । 

दान का मुख्य उद्देश् धन के बटबोरे 
की विषमता की यथाशबय कम करना ओर समाज 
हित के जरूरी कामे भे सहायता पहुँचाना है। 
पाप से पैसा पैदा किया जाय तो दान से साथ 
पाप न घुलजायगा फिर भी कुछ न कुछ अवश्य 
घुलेगा । इसलिये दान में इतना विचार करके 
कि दान के दुरुकयेंग से समाज मे पाप दुख 
अनाचए तो नहीं फल्‍ता है, इर हालत मे 
जितना द्वान दिया जा सके अच्छा है। हो, पवित्र 
दान के लिये जो विशेषण बताये गये हैं उनके 
पूरा करने की जितनी अधिक कोशिश की जाय 
उतना हद्वी अधिक स्वपर-कल्याण बढ़ेगा | 


'ऋ्याणपथ 
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२ सेत्रा--दूसरा अम्पास वर्म-्सेवा है | 
इसका विवेचन परिचयों नाम के तप में किया 
गया है | सेवा भी बहुत ज़रूरी घम है. इसका 
अभ्यास तन और मन दोने। से करना चाहिये । 
शरीर में ताकत रहन पर भी जिस कामका अभ्नस 
नहीं रहता उसे करने में कठिनाए जाती हैं इस- 
लिये परिचयों का थोडा बहुत अभ्प्रास बना “रहे 
ते अच्छा | 

पर तन की अपेक्षा मन के अभ्यास की 
ज्यादह जरूरत है | सेवा करने स इज्जन कम 
हो जायगी, आदि अनेक श्रम मन में जैठजाते 
है। ये श्रम निकाल देना सेवा का मुख्य अभ्यास 


च्े 


है। इसके अतिरिक्त भी सेवा का अभ्यास करना 


चाहिये जजेस से हमारा शर्रार उस के अनुकूछ 
बनसके, उस मे सहिष्णुता आजाय । 


३ विनय-- विनय भी एक अभ्यास धर्म 
है । तपके प्रकरण मे त्रेसठ प्रकार का बिनय बताया 
गया है उसीका यथाशाक्ति अभ्यास करना चाहिये | 


विनय शिष्टाचार का प्राण है । विनय मन 
की वह वृत्ति हैं जे। प्रेम और गुणग्राहक्रता से 
तथा अहंकार को हटाने से यैंदा होती है | उस- 
के होने पर गिछ्ठाचार का पालन प्राय आप से 
हाने लगता है । विनय न हो तो शिष्टाचा: का 
बड़ा खयाल रखना पड्त। दे इसलिये शिष्टाचार 
वोझ होजाता है | 

हा, यह बात अबइ्प है कि शिष्टात्रार भी 
भापा को तरह सीखना पडता है | कहीं पर 
कोई का4 शिष्टाचार के खिलाफ समझा जाताड़े , 
इसलिये बालका के या बडें। को न जगह में 
जाने पर भिष्टचार के नियम सीखना चाहिओ या 
उन्हे सिखाना चा० 3 । 


ल्‍ा 
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बडी अवस्था में 
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शिष्टाचार सीग्बन का 
अच्छा तरीका यह है कि दूसरे के उठन बैठन 
॥ 0०] 


आदि का निरीक्षण किया जाय। क्या कि 
शिष्ट चार कटकर करान में उप्त की कोमत घट 
जाती है । शिष्य को गुरु के सामने वीसे बैठना 
चाहिय यह बात गुरु को सिखाना पडे ते इस में 
गुर के गौरव का छक्का छगता है मातपिता 
वो भी इस बात के सिखाने में संके।च होगा कि 
सुबह उठकर माँ बाप को अ्णाम करना चाहिये। 
जिसके विषय में शिष्टाचार दिखाना है उश्ी से 
उप्तकी शिक्षा मिलना कठिन हे इसलिये यह 
ब।त अपनी बुद्धि से विचार कर या इधर उबर 
देखकर सीख ?ना चाहिये । 

सब स अच्छी बात यह है कि जैसा 
शिष्टाचार है| वैसा ही मन का भात्र हो। पर 
अगर किसी कारण से मन का भाव बदछ जाय 
ते। जहाँ तक सम्भव हो आर जह्ों तक उचित 
हो वहाँ तक पाहिले से चले आये हय शिश्टाचार 
की निभाते रहना चाहिये । 

४-सरलता-- विचार और सभ्य व्यवहार 
की एकता का नाम सरलता है। मुँह मे राम 
बगल में छुरं। की कद्दावत से उल्दा जीवन 
ब्ितान की कोशिश करना सरलता का अभ्यास 
है। कहने के विचार और दुब्यबहार की एकता 


है.» 


भी सरलता है, मन | भी बेर रक्खा और भुंद 
से भी गाढिया बी यह भी एक तरह की 
सरलता है. पर इस सरछता को सरलता नहीं 
कुद्दते क्‍्ये क्रि यह दर्गण है पाप है, यहाँ सरव्ता- 
रूप गुण से मतलब है । 

सरल मनुप्य के जीवन में न ते। ऐसा 
अटपठापन हे ता हैं कि सम्पर्क में आनवाले मठे 
आदमी भी घत्राते रहें, न उसमे एसी वंचकता 





होती है कि छोग उसते चौकने रहें। तह 
अपने व्यवहार से निर्दोष आदमियों के मन में 
भय पैदा-नही होने दता, उन्हें उससे धोका खा 
जाने की शका नहीं होती | ऐसे मनुष्य का छोग 
आदर कम ज्यादह कैसा भी करें पर उससे 
प्रेम करते हैं । 

सरलजीवन बिताने से मनुष्य के मन पर 
और स्नायुभोपर जोर नहीं। पड़ता जब कि कुटिल 
जावन बिताने में काफ़ी जार पडता है 
उसे हर समय चार्कन्ना रहना पडता है हर समय 
डरता सा रहता है | 

हमस पापी डरते रहें अथवा हमारी किसी 
आकश्यफ दिनचयी के कारण किसी को अठपटा- 
पन क्षा माद्ूम हो ते। बात दूसरी हे पर साबारणत: 
अपन। जीब्रन ऐसा बनाना चाहि4 जिस से लोग 
निर्मय रहें, आर नि'सकोच होकर अपना दुख 
सुख कहसरके । 

५-कोमलता-मन में कणी मे और 
व्यवहार में श्रेम छठछकता सा माद््म हो इसका 
नाम कोमलता है । दूसरे का दुःख टेखबर दु'खी 
हाजाना, बहुन जरूरी होने के लिवाय अपने 
शब्दों भे और स्वर भे कठोरता न आने देना 
वगमछता है | बहुत से छोगो के बोलने का या 
के।१ काम कराने का ढग ऐसा होता है कि 
उनके शब्द सिरपए डडे से बेठते हें जब कि 
बहुत से छोग आज्ञा भी देते है तो उस में शब्द 
का विन्यास और खबर ऐसा रहता है किन तो 
उस में दौनता होती है न कठोरता, यह कोमछता 
की निशानी है । 


८5 


दिल्से दिल मिलाने के लिये, दूसरों का 
कक. 


दुःख घठाने के लिये, अनावश्यक भय अपमान 


कब्याणपथ 








ओऔर दुख न बटने देन के लिये सरक्ता एक 
“जरूरी गुण है । 

सरलता के लिये अपने मुँह को भी वश मे 
करने की जरूरत है और मन को भी । मुँह को 
कोमछ बनाने की जरूरत तो है ही, पर मन को 
कोमछ बनाने की जरूरत उससे भी ज्यादह है । 
बहुत से छोगों के मुँह मे कोमछता आजाती है 
पर मन में कोमछता नहीं आने पाती | फल यह 
हे।ता है कि मुँह की कोमन्ठता का फल रुपये मे 
एक पाए से अधिक नहीं होने पाता और उसेक 
लिये उन के मनपर बडा जोर पडता हैं। कोम 
लता जब मन में हती हैं तर्म वह सप्राण बनती है। 

६-क्षमा-बैर की व,सना दिल मे न रखना, 
दूसरों की भूल सुबारने के; लिये सम्भत्र और 
उचित अबमर दना, पाप से घृणा रखते हुए भी 
पापी से घृणा न रखना या उतनी ही रखना 
जितनी कि णप से बृणा रखन के लिप नरूरी 
हो गई हो. क्षमा है. | क्षमा जीवन मे मितनी 
जरूरी है उसमे मा ज्यादह उसके प|छन में सत- 
कंता की जरूरत है | कान आदमी कितनी क्षमा 
का पात्र है इसका भी खयाल रखना जरूरी हैं | 
कभी कभी ऐसा होता है कि हम किसी के दोप 


कि 


दुर्गुण अत्याचार सहन करते जाते है और इस 
ढोल से उसके दोप दुर्गुण अत्याचार बढ़ते जाते 
है इस प्रकार एक दिन वह इतना उद्याम हो जाता 
कि अपना और दूसरों का नाश कर बैठता 
। इसलिये कोई अपान्र क्षमा का दरुपयोग न कर 
इसका खयाल रखना चाहिये | 

दसरी बात यह है कि जहा कमजोरी है 
वहा द्वाम। का असर नहीं होता | वह तो आत्म- 
रक्षा कौ एक नीति बन जाती है । इसलिये बहा 


हमें क्षमा के फल की आशा न रखना चाहियें। 


है! (५१ 60 
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इ्ने सत्र-जपताद मा दबा अत हणु दथ 


क्षमा का अविक्र से अविक उपयोग करना चाहिये * 
क्षमा न करने से वेर की परम्परा चछ्ती है श्पसे 
अपने और मानत्र समान के कष्ट बढते है । हर 
एक मनुष्य न तो पूर्ण सयभी दोता हैं न पूर्ण 
हनी, इसलिये कमी स्वार्थश, आभिमनवश 
या कभी नासमझी से भूले हो जाती है| अगर हम 
एक दूसरे को भें दर गुजर न करे तो समाज रचना 
ही अमभत्र हा जाय । इसलिये न्याय या मानव जीवन 
की चिकित्सा के ढिये कभी कोई कठोर काम 
करना पड़े तो उस अपनाद को छोडकर हमें 
अधिक से अधिक क्षमार्शाल बनना चाहिये । 
ओर इस बात का भी ख़यारक रखना चाहिये +# 
सजगता सतर्कता आदि रहने पर भी बेर की 
बासना दिल म न रहे । 
श्रम--शरार और मन की शक्ति का 

उपयाग करना श्रम है। प्रकृति ने हमें जो कुछ 
दिया हैं उत्त हम बिना श्रम के नहीं पा सके 
आर पा भी जाये तो उससे हमारी गुजर नहीं 
हो सकती । पश्च-पक्षियों को श्राकृतिक जीवन 
बिताने के डिये श्रम करना पडता है फिर मनुष्य 
न तो अपना जीवन काफी सावन-सम्पन्त बनाया 
है उसके लिये ते कई गुणा बौद्धिक और शागै- 
रिक श्रम चाहिये | 

विकास में शारीरिक श्रम की ओेक्षा मान- 
सिक श्रम की कीमन अधिक है पर वह हर 
एक के वश का नहीं है | या तो हर एक काम 
में मन और शरीर दोने को श्रम करना पडता है 
पर जिस काम में चिन्तन की स्मरण की मुख्यता 
होती है वह काम मानसिक श्रम कहलाता 


हि 


हैं| यह दर एक के छव्थयि नहीं; है. ओ! यदि हद 


२१९ |] 


त्यामृत 





कं ०, पे  अच>+ न] स्तन 


भी तो उस पर यहा जोर देने की जरूरत नहीं 
है । यहा पर श्रम से हमारा मतलब्र मुख्यरूप से 
दा (रक् श्रम है | 

मानव समाज के अविकाश व्याक्ते शारोरिक 
दृष्टि से आल्स्य के पुजारी हैं, और बहुत से 
आदमी शरीर-श्रम को नीची निगाह से देखते है | 
मानव समान का यह बडा भारी दर्माग्य ७ । 
इसस मनुष्य में झूठा अहकार पैदा हे,ता है, एक 
का जीवन दूसेर पर बोझ बनता है, जिन पर 
बोझ पडता हैं उनका अतिश्र/ से और जिनका 
बोझ पडता ह, उनका अश्रम ते स्वास्थ्य खरात्र 
हो जाता है, आलुस्प के कारण बहुत से काम 
अव्यवस्थित अब्रे रह जाते हैं या बरिलकुछ नहीं 
हे। पाते, 5ष्यी हवप असन्तोप और घृणा बढती 
है, इस प्रकार मानव-जीवन की अनेक तरह से 
बबीदी होती हैं | 

कौटुम्बिक अशान्ति का एक बडा भारी 
कारण श्रम का न होना है । में तो इतना काम 
करता हूं बह ते करता ही नही, सत्यादि बातो 
को छकर झगड़े होते हैं, कुटुम्ब नए्ट हे। जात; हैं. । 
अपनी अपनी योग्यता के अनुसार सभी को श्रा 
करना आवश्यक हैं । 

श्रम स्वास्थ्य के लिय भी जहूरी ढे । जो छोग 
श्रम नहीं। करत व घीमार होकर जितना कष्ट 
भोगते हैं. उसकी दशमाश भी सुख आहल्स्य में 
नही पात । 

श्रम जीवन में हर तरह उपयोगी है इसलिये 
श्रम की प्रतिष्ठा करना चाहिये | श्रम की प्रातेष्ठा 
का यह मतलब नहीं है कि किसी खास तरह के 
श्रमपर प्रतिष्ठा की छाप मारकर प्रद्णनन के लिये 
बह क्रिया जाय । श्रम प्रतिष्ठित हा या अप्रतिष्टित, 
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उसकी उपयोगिता की दाष्टिते उसका बिचार निः- 
सकाच ट्ोकर करना चाहिये। अनावश्यक श्रम 
के प्रदशन से श्रम का काम तो- होता नहीं है 
साथ दी श्रमी होने का झूठा अहकार आजाता है। 
इसलिये श्रम का ऐसा अभ्यास करना चाहिये कि 
जिससे हमारा शर्रर दूसरों की सुविधा बढ़ावे, 
दूसरो के काम का और ख़र्च का बोझ कम करे, 
और हमारे जीवन में एक तरह का स्वावलम्बन 
आ जाय | 

८ दम-इद्वियोका ठमन करना, उन्हे अपन 
वश में रखना दम है | इद्रियों यो तो पाच बताई 
जाती है स्पशन, जीम नाक, आँख और कान, 
पर दम से दो बातो की मुल्यता है | एक शौल 
दूसरा रसब्रिजय | स्पशन-इद्रिय का एक मुख्य 
भाग है लेद्डिक इन्द्रिय | इत को वश मे रखना 
झील हैं | जीम को वश में रखना रस-विजय है। 
लैड्षिक इबख्धिय और जीम सभी ग्राणियों मे बहुत 
तीव्र रहती है । लेद्विक इन्द्रिय इतनी वश में तो 
रहना ही चाहिये जिससे मनुष्य व्यामिचार से बचा 
रहे पर अभ्यासी को इसका भी अभ्यास करना 
चात्यि कि अतिभोग न होने पत्रि। जिस स्वस्थ्य 
ओर कततव्य में बाबा पड़े उसे अतिभोग समझना 
चाहिये । 

दम में दूसरी बात जीम को वश में रखने 
की है । भोजन का ध्यय शरीर को स्वस्थ और 
सबल रखना है, जीम इसलिये है कि इस से 
भक्य अमक्ष्य की पद्चिचान की जा सके । जीम 
का और भोजन का मुख्य उपयेग यही हे । हा, 
अगर अपने और दूसरे के हित मे बाधा न आधे 
तो खाद का खुख भी लिया जासकता है पर 
स्वाद के वश भे न हो जाना चाहिये । स्वाद के 
लिये अनीति करना पड़े पक्षपरात दिखाना पढ़े 


ऋण ढना पड़े चित्त म व्याकुलता हो; यह बात 
न होना चाहिय | 
छैड्धिक इन्द्रिय और जीम को वश भ कर 
हेने पर दम का अभ्यास आवबे से बहुत ज्यादह 
हो जाता है| रह जाती हैं अन्य इंढियों को 
वश में रखने की बात, सो उन्हें भी वश में रखेने 
की कोशिण करना चाहिये | 
सगीत से या सौन्दर्य स लुमभाकर लोग सर्वस्त 
गमा बैठते है, अनुचित क्ृत्य कर बठते है, सत्य का 
अपमान और अत्तत्यका आदर कर बेठते है | इन 
सब अनर्थों से बचने के छिये सभी झ्षलद्रयों का 
बज मे रखने का अभ्यास करना चाहिये | 
९ शम--जञात्ति गम्भीरता अनुद्वेग आदि 
को जम कहते है | बहुत लोग बहुत ज 
अबिश में आजाते हैं कोव और अमिमान 
कारण उनका पारा और ऊँचा चढजाता हे श्स 
से वे बहुत अनुचित बाते बक जाति है या बहुत 
अनुचित कांगे कर जाते है यह उद्हता शम से 
दूर करना चाहिये | शम एक तरह की ठडी 
शक्ति है जे मनुष्य की बढ़ी बर्डी चोठो का भी 
सामना करने याग्य बनादेती है। शम न होने 
पर मनुष्य बहुत दःखी होता है ओर दूसरों को 
'खी कर जाता है | पीछे पश्चाताप भी हे। ता 
भी छोग उससे डरते रहते हैं कि न जाने फिस 
मोदे पर यह क्या कर बठे या क्‍या कह चठे | 
इसलिये अपन आधिगों का वश भें रबने की शाक्ति 
पैदा करना चाहिये नहीं तो हमाग जाविन 
समभ्प समाज में रहने व्यक न रहेगा | 
अम का अथ छछ नहीं है। घोका देने के 
लिये भान्ति वताना शम नहीं कहा जा सकता | 
वह ते मायाचार॒ है । भम में ते उद्धेगो को 
यानत रखा जाता 6 और उनका दुष्प्रभाव मन 


दी 
के 
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डन [दया जात ॥ 

४० नयाय--आभाचार विचार की बात का 
निःपक्षतापूत्त  मनायोग छगाकर निणय करना 
न्याय है । न्याय के दबाने से लोगो मे घृणा, 
अविश्वास, आर किसी नी दूसरे उपाय से अविक 
से अधिक बदछा लेने की भावना पंदा होती है । 
सभ्पंता ओर असभ्यता की अच्छी पह्चिचान यही 
है कि जो शक्ति ७ आगे झुकना नापसन्द करते हे 
वे सभ्य है, जे। शक्ति के भागे झुफना पसन्द 
करते हों थे असभ्य हैं । बहुत से लोग या जन- 
समूद ऐसे होत हैं जो कहते है [कि हम बहादूरों 
की इज्जत करते है आर ॒ह्वादुर व उसे कहते हैं 
जो अपना शाक्ते स दनिया का उर्मीडित करते 
हे | सभ्व भी थे उन्हें ही कहते है जो दूसरे 
छोगे। को, दूसेर मुल्फा को नष्ट कर सकते हों । 
इस प्रकार उत्पीडन में ही बहादुरी आर सभ्यता 
म,नने ढगते है । ऐसे ही छोग हैं जो इस दुनिया 
का नरक्त का नमृना बना डालते ढ॑ । शाक्ति की 
सदा आवध्यक्ता हे पर 


पफरन 


उसका उपयोग न्याय 
की रक्षा के लिये, मानवजाति के सक्टों को दूर 
करन के लिये, सुखसाधनो का बढ़ाने के लिये 
होना चाहिय । जाते थाडी ही क्यो न हो पर 
अगर उसका उपयोग न्याय के ही मार्म में हो तो 
उस थोडी शाक्ति से भी सभ्यता और ऋहादुरी का 
पूरा परिचय मिल सकता है, और काफी जन- 
कल्याण हो सकता दे । न्याय की उपेक्षा करके 
जो शाक्ति होगी वह जितना ही अधिक हायी 
उतना ही बच्चा नरक दतिया में बनायेगी | 
सुखगान्ति के लिये, मानचता के त्रिकास के लिये, 
सुखबद्यान्त बढाने के लिये, पाप के वियल्े अकुरों 
को या विपवृक्षो को उखाड़ने के लिये न्याय-धर्म 
बहत जग्बरी है | 


सत्यामृत 
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हम अपने कुटुम्ब में न्याय का परिचय दे 
ते हमारा कुटम्त्र संगठित सन्तुष्ठ आर सुखी हा, । 
महछे और नगर में न्याय का पौरेचय द ते| 
महछें और नगर का हर एक आदमी बडी [#भै- 
यता स रह सके आर मनुष्य की रक्षण सम्बन्धा 
चिन्ता आधी से भी कम रहजाय, साम्प्रदायेक 
और जातीय कलहका अन्त हो जाय । 

जिस केत्र में भी हम न्याय का परिचय 
दंगे उसी क्षेत्र में पहयेग प्रेम निभयता विश्वास 
आदि पैद। हागा । जनता का सच्चा नेता वही हैं। 
सकता है जो न्याय की मूर्ति हा | हर तरह के 
सामाजिक जीवन के छिये न्याय घम आधव्यक्त 
घमढ़े। 

जे। इन दस धर्मी का अधिक से अधिक 
अम्यास करता है अथीत उन्हे जीवन में उतारन 
की कारिश करता है वह ता री श्रेणी वाछा इन 
धर्मों में पूरणेत तो नहीं पासकृता पर कुछ 
विशेषता अवश्य पासक्रता दे! इन धमे के 
अभ्यास से उस मे सयम का पालन बरने की 
योग्यता आजर्त है । 

४ बती 

जे प्राणघात अथंधात और विश्वासघात 

इन तीन पापों का त्यागी हें वह ब्ती हर इन 


ब्ः 


पापों का विवेचन विस्तार से किया गया है। 
प्राणघात तेरह प्रकार का बताया था। सभी 
तरह का प्राणघात पाप रूप नहीं है । साधक्त 
वर्षक न्यायरक्षक सहज भागयज श्रमज आरम्मज 
स्व॒रक्षक इनका त्याग ज़रूरी नहीं है। अमोदज 
अपवाद रूप में कमी हो सकता ६ पर उससे 
बचने की पूरी कोशिश करना चाहिये । बाकी 
अगिवेकज बाधक तक्षक और मक्षक घात का 
न्याग करना जख्री हे । 


[४२१ 
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इसी तरह अर्थव्रात के भी तरह भेद है 
इनमे भी जती मनुष्य बाधक तक्षक भक्षक का 
व्याग करता है अविवेकज प्रसादज से बचने की 
यथाशक्‍य के गिश करता 6 । 
चे।। के चौज्रास भेद बताये गये हैं उनमें 
स वह धनका नजर चोर, ठग चार, उद्घाटक 
चार, बलातू चोर, धातक चार कमी न बनेगा | 
छन्न चोरियों मे कमी कभी कुछ दोप लग सकता है 
पर वह इनसे बचने की कोशिश करेंगू | नाम- 
चारी उपकार-चारी उपयोग-चोरी मे भी वह नजर 
चोर, ठगचोर, उद्घाटक चार, चछात चोर, और 
धातक चार कभी न बनेगा । इ्नर्क। छन्न चौरिया 
भें यवादक्य परहेन रक्खगा | 
इमी प्रफार वह विश्वासधात या झूठ बोलने 
का भी त्यागी होगा | बह बाधक अतथ्य, तक्षक 
अतध्य और मक्षक अतथ्य न बोलिगा | अविविकज 
और प्रमादज से बचने की यथाराक्य कोशिश 
करेंगा | वह शुद्ध और गोवक तथ्य बोलेगा पर 
प्रभादज राह्मस्यक निन्दक और पाधोत्ते जक से 
ब्रचने की कोशिश करेगा । 
इस प्रकार जो ग्राणरक्षकत्रती, 
चौयब्रती (ईमानदार ) और सत्यवादी बनता है 
बह चौथी श्रेणीवाल्य अथात बती है । 
५ सुशाल 
जो व्यभिचार से दूर रहता है वह धुशील 
हैं | व्यमिचार के कश रूप तो ऐसे है जिन्हें 
सुशशौल होने के पहिले ही छोड देना चाहिय | 
बलत्कार घोर हिंसा है. ग्राणघात है, परस्त्रीगमन 
भी चोरी 6 इसका त्याग तो बती होने पर या 


, अभ्यासी होने पर हद्वी कर देना चाहिये वबिन्कि 


बडछात्कार पाप तो ऐसा है जो सावारण नागरिक 
भी नहीं कर सकता इसलिये जो सदृष्टि है वह 


कल्याण पथ 


[ #शर 
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तो ऐसा पाप कर ही नहीं सकता । सुभार हाने क 
लिये असहृचरगमन, वेश्यागमन, अप्रमाणित 
सहचरगमन भी छाडना जरूरी हैं | 
६ सदभोागी 
माप्त और मद्य का त्याग करनेवाछा सड्ोरी 
कहलाता है । भगवती के उपाग के प्रकरण मे 
इमका विवचन किया गया दे उसके अनुप्तार इन 
दुर्भोंगे का त्याग करना चाढिये । 
प्रश्न-बहुत से छोग कुछ परम्परा से ही 
माप्त और शराब के ल्यागी रहते है व बिना 
में आजोयंगे और बहुत 


+ 
. 


प्रयत्न के ही इस श्रेणी 
से छोगो की परिस्थिति ऐसी रहती है के वे मास 
मय का त्याग नही कर सकते उनके यहा का 
हवापानी आदि उन्हें जिन्दा न रहने देगा तब वे 
जीवन का उच। से ऊचा विकास करके इस छट्टी 
श्रेणी म व आपायेगे । तब इन श्रेणियों का जीवन 
के विक्रास से क्‍या सम्बन्ध रहेगा ? 

उत्तर-कवल मथ्यमाप्त न खाने से वाई छट्ठी 
श्रणी नही पा मकता । इसक्रे लिये पहिली पाच 
श्रेणी मे उत्तीण होना आवश्यक है | हा, जीवन- 
विकास के अनेक रूप हैं जे| जिसको पाले वही 
अच्छा । पाच श्राणियों म उत्तीण न होनत्राव्म 
अगर सह्ढोगी है तो किसी अश में वह अच्छा हीं 
है।हा वह छट्टा श्रेणावाला नहीं है । 

जो छोग मास मद्य के लिये विव्रश है इमके 
बिना उनका जावन हो नहीं टिक सकता बे-अप- 
वाद रूपमे कुछ सेवन कर सकते हैं । वे ४्से 
व्यसन न बनायेंगे इन्द्रिय लोलुपता के कारण 
इसका सकन न करेंगे । पर ऐसी आवश्यकता 
शीतकटिबध तथा मरुस्थक आदि के खाप्त खास 
स्थाने। पर ही हो सकती है. बढ़ीं इसके अपवाद 
का विचार क्या जा सकता है। जहा अन्न सुलभ 


है तरहा मास का त्याग करना ही चाहिये । 
प्रश्ष-राम्कण इसा बुद्ध मुब्मद आदि 
म्द्ात्माओं ने मात-पंत्रन किया था पर इनका 
जीवन- विकास काफी ऊचे दर्ज का था जब कि 
इस अ्रणी विमाग के अनुसार व हट्टों श्रेणी के 
भी नहीं थे । चास्तव में उन्हें किस श्रेणी मे 
माना जाय ! 
उत्तर-यहा जे। बारह श्रेणियों बना£ गई है 
उनमे जो बालह्याचार का विभाग बनाया गया है 
वह आज की दृष्टि से हैं। मानव समाज क्रम से 
विकसित होता जा रहा है अथवा उसे क्रम से 
व्रिकसित होना चाहिये । इसलिये ऐसी बहुत सी 
बाते हो सकती है जो पाहिले के महात्माओं में 
भी नहीं थी और आज के सावारण व्यक्ति में भी 
पा जा सकती हैं । किसी व्याक्ति की महत्ता 
जानने के लिये उसके देशकाछ का विचार जरूरी 
है | जब समाज के अधिकाश ढोग मांस खातेहों 
तब के खिज के रुूपमे ऐसे व्यक्ति भी खति पीते 
रहते है. जो अन्य इृष्टियों से काफी ऊंचे दर्ज के 
संयमी हैं । ऐतिहासिक व्यक्तियों का विचार करते 
समय हमें "तिह्ासिक परिधश्चिति का विचार करना 
चाहिये । पि 
फिर एक बात ओर है । जेसे अनेक वियया- 
गीठों का पाव्यक्रम जुदा जुदा रहता है उनमें 
हो सकता है कि कहीं कोई पुस्तक नीची कक्षा 
में पढा दी गई हो और दूसरे विद्यापीठ में ऊंची 
कक्षा में भी न पढ़ाई हो पर वहा कोई दसरी 
योग्यता कराई गई हों। तर वहा किसी एक किताब 
के कसौटी बनाकर ही विद्वान अविद्वान की 
परीक्षा नहीं की जा सकती । इसी प्रकार सिर्ड 
मास-मक्षण आदि को लेकर ही योगी अयोगी 
सयमी असयमी की परीक्षा नहीं की जा सकती ,। 


9२१ ) 
मासमक्षण करते हुए भी किपी में अकपायता 
विवेक छोककन्याण आढि के दूसरे रूप इतने है। 
कि उसका जीवन विक्ञास मांसमक्षण ने करनेव,ल 
बहुत से मनुष्यों से भी महान हे । 

यहीं कारण ह कि राम कृष्ण महावीर वृद्ध 
इसा मुहम्मद आदि महात्माओ की तुलना मिर्फ 
खानपान सम्बन्धी नियमा स ही नहीं की जा 
सकती । उनके देशकाल पर विचार करते हुए 
उनके खार्वत्याग छोककल्याण थादि का 
विचार करना पड़ेगा तब उनकी महत्ता ठीक 
ठांक समझी जा सक्रेगी । 

आज जो यहा बारह श्रेणियां बना# जाती 
है बह एक विश्वविद्यालय के पाठ्यक्रम की तरह 
एक विश्वचारित्राल्य का आचार-क्रम 6 | आज 
के और खाकर यहा के मनुष्यों का इस बिश्व- 
चारित्राढ्य से इस आचास्क्रम के अनुसार पदनी 
लेना चाहिये | पर इसी माप से ऐतिहामिक्र मह।- 
पुरुषों की न-मापना चाहिये । 

असली संयम स्वप्कन्याण की दृष्टि स 
अपने जीवन को अधिक से अधिक ५वितन्र और 
उपयोगी बनाना हे इसके लिये अनेक तरह के 
ब्ाह्याचारों का पालन होता है | व्यवहार मे हमें 
उनका खयाल रखना पडता हूं पर ब्यापक इाष्टे 
से विचार करते समय हम बाह्याचारों के आचरण 
के भीतर घुसकर असछी सयम ठेखना 
पड़ेगा । बाह्याचारों से हम सिर्फ व्यवहारोपयोगी 
प्रमाणपत्र॒मिछ सकता है | सद्भोग आदि के [विषय 
में इसी दृष्टि से विचार करना चाहिये । 

७. सदार्जाविक 

जा छः प्रकार का दुरजेन नहीं करता, 
ईमानदारी से आजीविका करता है बह सदाजी* 
बक हैं |“ सर्जन दुरजन-क। विवेचन भगवती के 


कस कपडे पाहिच, गृहस्थ रहे या सन्याह। 


मत्यारत 
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उपागो में झिय गया है उम|के अनुसार आचरण 
करना चाहिये । 
न्‍ का 
८ भार 
०१ ४ ७ (७ ही 
तिसप्रढ् न करनेबालत निर्रतिग्रद्ी निर्मार 
कहलाता हैं | निरतिग्रड और अतिग्र३ का वित् 
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चन पहिछे किया गया है । भनुष्य को जीवन- 
नियराह के लिये कुछ न कछ इन्तजाम करना ही 
पडता 8 उमके छेये छ, सचनाएँ निरतिग्रह के 


(24 
छ्च 


प्रररण में बतलाई गई हैँ उनके अनुप्तार सम्पत्ति 
रखने के मित्राय ओर तरह से सम्पत्ति संग्रह न 
करना चाहिये | 
९ एिव्यादारी 

अतिभोग न करनेवाटा दिव्याशरी कहलाता 
है | अतिमेग का स्वरूप निरतिमेग के प्रकरण 
में किया गया हे । 

१० साधु 

जो व्यक्ति अपना जात्रन और अपनी समफति 
ले।+कल्याण के लिय अपित कर देता ढ़, अपने 
छि। या अपनी सतान के छिये बनप्षप्रद् करन 
लिये अपनी सेवाओं का मुल्य नहीं छेता वह 
सावु है । 

पहले को नो अणियों का पाठन करने से 
उसका जीवन सदाचारमय पतत्चित्र तो होना ही 
है साथ ही विशे रूपभे खपर कल्याणकारी दोता 
द्वं। | 

प्रश्न-तक््या साधु को पारभाषा इतनी ही 
काफी दे! क्या यह बताना जरूरो नहीं है कि वह 
वैदछ 
चडे या सवारी पर, भोजन बगैर पकाये या न 
पकाये, रुपया पैसा रक्खे य। न रक्‍्खे, साधु के 
लिये इन सब मयोदाओं का होना क्या जरूरी 
नहीं हे । * 


कर्य। णंप॑ 


किक मिकीअिलकरमीक लीला आज आय चला शक पभाांपरधाकधउभाानाााााभकरभ कप पा यारा ५७७२ भादा(- :क काका पवानदाक कह ०३००७७ ३७७ ३ ाथअ ३५ धारक 





उत्तर-साधुता के छिये इनमें से को३ 
मयदा निश्चित नहीं की जा सकती, दा साधु- 
सस्‍्या के लिये कोई न कोई मादा बनाई जाती 
है पर इन मयोदाओं में देशकाल पान्न के थोड़े 
थोड़े परिवतनों ते परिवतिन होता है. इसलिये 
साधु सस्था के लिये भी सामान्य रूप में कोई 
मादा नहीं बन सकती । हा, जब जिस प्रकार 
की साथु संस्था की जरूएत होगी वैसी मयीदाएँ 
उस के लिये निश्चित की जायँंगी । 

साधुता की बात आचार कोड से सम्बन्ध 
रखती है पर साधु संस्था की बात व्यवहार काइड 
'स सग्जन्व रवती दें इसलिये साधु सस्या के 
विषय में यहँ। विशष कुछ नहीं कद्दा जा सकता । 

सबुमस्यथ', जन सवाके कार्य के लिये या 
किसी खास काय के लिय एक सगढिन उद्योग है 
इसलिय साधुसस्था के सदस्यों जो उस साधुमेस्था 
के नियमों का पालन करना दीं चाहिये । पर जे। 
साधु सगठन में नहीं है अपने तरकि से या किसी 
दूसर तराके से जन- मेत्रा कम्ता छुआ पत्रित्र 
जीवन बिता रहा है बढ उस संगठन के नियमों का 
पालन न करता हुआ भी साधु हा। सकता है । 
यदि वह सदाचारी है और कम से कम लेकर अधिक 
से अधिक देता है तो वद साधु है | 

यह भी दे सकता है कि काई किप्ती साधु- 
संस्था के नियर्मा का पालन ते कर रद्दा हो. पर 
साधु न हो क्यो कि ठप्त के जीवन में उत्तनी 
पवित्रता और निस्वाथता न आ पाई हो । इसप्रकार 
साघुसस्था के संगठन में नियमों की अनिवार्यता 
रहने पर मी साथुता के प्रकरण मे उनपर जोर 
नहीं दिया जा सकता | 

११ तपस्वी 
पहिले जे| पाच प्रकार के तप बताये गये 


[४२४ 
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है उनका जो विशेष रूपमे पालन करता है. वह 


किसी न किसी रूपमे तपकी 
पर साधुता को बढाने के 
मत बनने के लिये तपकी विशेष 
जरूरत है. जिससे वह विशेष ज्ञानी विशेष जन- 
सेवक और विशेष पत्रित्र और विशेष रूप से सन्तुष्ट 
और सुखी बन सके । 

तप का वर्णन भगवती की विशेष साधना 


नामक अध्याय में किया गया है | 
8 


१२ योगी 
ग्यारह श्रेणियों में जो कमी रह जाती है 
वढ योगी के जीवन में पूरी हो जाती हे । योगी 
विशेषता यह हैं कि वह अवस्था-समभावी भी 
ता हैं | उसके विषय में यह कहां जा सकता 
कि--- 
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बिपत्‌ ववरोत्र उपेक्षा मिककर कर ने सरे साहसका नाश | 
कर न सके असफलताएँ सी , कार्यक्षेत्र में उसे निराश | 
दृष्दिकाड के योगदइष्टि अध्याय में चारयोगें 
का विवेचन किया गया है और 
लक्षण दृष्टि अध्याय में योगी के पाचचिन्द्रो 
का विस्तार से विवेचन किया गया है साथ ही 
उसी अध्याय के अन्त में योगी की तीन रूब्बियो 
का विवेचन किया गया है उस सब विवेचन से 
समझ लेना चाहिये कि योगी का जीबन कैसा 
होता है और कितने तरह का होता है | 

उस प्रकार का योगी जीवन ही आदी 
जीवन हैं और जनसमाज मे उस प्रकार के 
योगियें। का हो जाना ही मानव समाज का चरम 
कहर 
विकास है | 


इस अकार कल्याण-पथकी शैेण्टे से आ्राणियों 


श्रेण | ... , 


घत्वाम्त हि है 
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“जद 
के चौदद भेद होतें हैं। पढ़िले दो तरह के प्राणी 
अथात्‌ गतस्थ आर भूमिस्थ ते कल्याण पष में 
द्वी नहीं हैं। सदद्ापि से कल्याण पथ 
शुरू दोता है और योगी जीवन कल्याण पथ में 
सबसे आगे है | योगीको भगवान सत्य और भगवती 
शअहिसा का पूरा उपासक, भक्त, सेन, पृत्र आदि 
कह सफते ई | 

मानत्र जीवन को पाकर जो गर्तस्थ है वह 
बड़ा-से-बड| अभागी है और जो भू|रिय हू, मलुष्य 
द्वाकर भी कल्याण पथ पर नहीं चलता वद भखे रहते 
हुए भी अधा है। इसढलिर इरएक आदमी को 
कम से कम सदूदष्टि तो बनना ही चाहिये । 

पर किसी भी ओणी में सतृष्ट होजाना 
ढीक नहीं । सदा आगे की श्रेणी में बढने का 
ठमंग द्वोना चाह्ष्यि, न बढ पाने का खेद दोन| 
चाहिये । पृण धम का कोई पालन कर सके या 
न कर सके पर उसकी अच्छा३ का विश्वास उसे 
ना चाहिये। भौर अच्छाई के विश्वास का चिन्ह 
यह है कि उसके पाने व छाठ्सा दो, प्रयन्‍्न हो, 


ने पाने का क्षेद दो | 
इन बारद ओअणियों में अमभ्यासी तक की तीन 
श्रेणियाँ जधन्प देँ | शती से दिव्याहारी तक छ; 
अणियोँ मध्यम हैं ओर साधु तपस्वी योगी की 
तीन श्रेणियाँ उत्तम हैं। हरएक मनुष्य को कोशिश 
करना चाहिये कि जोविन में कभी-न-कभी चढ़ 
उत्तम अेणी तक अब्श्य पहुँच जाय और जौबन 
के अन्ते तक उसी श्रेणी में रहे । 
« बारद श्रोणियाँ और गतेस्थ भूमित्य ये दो 
भेद इस प्रकार इन चोदद भंदाका आन्ारत्यान, 
संपमस्थान, . ग्रुणप्यान,. आचारबग॑ आदि 


५ औ, 
कहँते ६ । 


फट जज +-++--+कफ-ज तन तत+++++++स्‍त+त9+5्ञ+++++++_-+-++++ 


चोदहच बग में पहुँचा हुआ प्राणी जीव- 
न्मुक्त है । मरने के बाद जो कुछ ऊचा से डेंचा 
स्थान कहा जा सकता है |या कहां जाता है वह 
स्थान योगी को ही मिछ सकता है। वेकुण्ठ माक्ष, 
ईश्वर-मिलन अह्प्राप्ति आदि सत्र योगीके ही द्वाप 
में आसकोत हैं | जब्र तक वह जीता हैं तक्‍तक 
उससे जगत्‌ का कल्याण होता हैं और उसका 
भी कल्याण होता है | वह कम करते हुये भी 
कम से लिप्त नहीं होता, हर तरह की गदीबी में 
भी वह परमसुखी रहता है । 

आचारस्यान के इन चांद स्थानों में जो 
बारह श्रेणियाँ हैं उन में से अनेक श्रेणियों के 
अनेक नियम ऐसे 8 जा साधारण नागरिक के 
भी आवश्यक हैं | जैसे झूठ बोलना आदि का-त्याग 
चौथी अ्रग्ीमं कराया गया है व्यभिचार का ह्यग 
पाचत्री श्रणी भ कराया गया है प्रायश्रित विनय 
भांदि तप ग्यारहव्ी श्रणी में बतलाय गये हें, 
इसका यह मतरूभ नहीं हैं कि उन श्रेणियों भे 
पहुँचने पर ही उन नियम का परटन करना 
चाहिये । बहुततती आणयों के बढ़त स काम 
नागरिकता की साधारण योग्यता में शामिल है | 

जैसे बाजार के उतार चढाव की बाते और 
अप-शास्के बहुत से सिद्धान्त मैट्रिक के बाद 
अथ-शास्रके विद्यार्थी को पढाये जाते हैं पर 
इसका यह मतलूव नहीं है कि जो अधथ-शासतर 
का विद्यार्थी नहीं बनपाया है बह बाजार की 
मामृली बातों से परिचित न दो । का$ यह बहाना 
बताये कि में ते अरथ-शालत्र का विद्यार्थी नहीं हू 
इसलिये बाजार में से सौदा नहीं। छासकता तो 
उतते पागल द्वी कहेंगे, इसी प्रकार 4६ यहद्द कहे 
के में ता अमुक श्रेणी थे नहीं हें इसलिये मुझ 


कल्याण पथ 


हि अकलीकी 2233. लक 


सर ईमानदारी का व्यवहार नही हो| सकता ते। 
उसे भी पागल कहा जायगा। ु 

शी, प्रामाणिकता, विनय, गिष्टाचार स्वा- 
ध्याप जीदि एसे कतेब्य हैँ जिनका पालन दर 
एक के करना चाहिये | भले ही उस ने निय- 
मानुसार किसी भणी को ग्रहण किया द्वो या न 
किया दे। या छिर्फ नीची अणी के प्रहण 
किया हो । 

यहां जो। अणी-विभाग बनाया गया ड्ढ 
उसके दो कारण हैं-पढिला यह कि व्यवस्थित 
रूप में वह क्रम-विकास कर सके । दूसरी बात 
यह कि वह सदाचार का पाडन कतेव्य समझकर 
करने छंगे | कोई देखंनवाला हे। या न हो; 
राज्य से और समाज से दड मिलने का भय हो 
या न हो, ५? वह अपने सदाचार की पालन 
अवश्य करेगा ' हे। सउता है कि किसी दिन सारी 
राज्यस्त्ता उसके हाथ में आजाय) उसकी दुराचार 
का दड न दिया जा सके, या ऐसा अवसर हो 


( जडें। पर. किये गए. दुराचार आदि की कोई 
प्रमाणित न कर. सके, तब भी बद्ढ दुराचार का 


सबन न करेगा; मतलव यह कि सदाचार उसका 
स्रभाव, या आदत त्रनजाना चाहिये । श्रेगी में 
आने का यद्दी मतलब्न है । 

दवा, यह हे। सकता है कि अर में आने 
का मान रहने के लिये अगर कमी शिथिलता 
आबे ते। जनता की गत्राही का खयाल उस में 
शिधिव्ता न आने दे। इसलिये खास खास 
अणियें। की प्रतिज्ञा बह जनता के सामने ले । 
जनता को भी उसके अणी-प्रहण से व्यवद्दार 
करने में सुभीता दो सकता है । 

सदृद्ष्टे की तो घाधारण सूचना काफी ह्दै। 


दूसरी अर्थात्‌ सामाजिक अणालका आपक। 


या दीक्षा जनता के समक्ष ही लेना चार्दिय ्योकि' 
उसका सम्बन्ध बहुत सी सामाजिक बातें। से 
है। जनता के सामने दीक्षा छेने से जनता पर 
अच्छा प्रभाव पढेंगा, सामाजिकता बढ़ेगी और 
अपने में शिीथिकतता न आने पायगी । 

अभ्यासी अणी की दीक्षा नहीं होती, गह 
अपने हो आप आचरण करने की चीज हट 

ब्रती की दीक्षा छेना चाहिये । 

सुशील बनने की प्रतिज्ञा गुरु के सामने 
'छेली जाय तो काफी दे । 

सदूभेगी सदाजीवक 
सामने विशेष उपयोगी दै । 

निमीर की दीक्षा गुरु के समक्ष या अपने 
आप छेलेना चाहिये । 

दिव्याहारी की दीक्षा भी अपने आप या 
गुरु के समक्ष लेलेना चाहिये । 

साधु-दीक्षा कुछ विशेषरूप में जनता के 
समक्ष होना चाहिये । 

तप्री की दीक्षा अपने आप या गुरु के 
समक्ष लेलेना चाहिये । 

योगी की कोई दीक्षा नहीं होती । 

विशेष ज्याक्तेियों को कोई भी दक्षा लेने 
की जुरूरत नहीं दै। जिस की इच्छा दो वह 
किसी भी अ्णी की दीक्षा जनता के समक्ष ले 
सकता है । ऊपर जे| सूचनाएँ दी गई द वे उप- 
थागिता की इछ्टिति साधारण सूचनाएँ हैं, निश्चित 
विधान नहीं । 


की दीक्षा जनता के 


छ 8 


जनता चांद ते पिछडी दस ऑणियों का 
उपधधि के रूप में उपयोग द्वो सकता दे 


अपनी इढ॒ इच्छा. विवेक, स्वपर-कल्याण 


सकल कले नल 


. की भावना, -और सामाजिक सहयोग से प्रत्येक 
नुप्य को कल्याणपथ में आगे बढ़ना चाहिये | 
वही स्वगे युग होगा जब संसार कल्याण- 
पथ के पथ्चिकों से भरजायगा । 

प्रशक्ष-बारह अ्रणियो या चौदह स्थानों 
के वर्णन से क्रम विऊास को समझने में सुभीता 
हो| गया पर साधारण साधु और ऐसे विशेषज्ञानी 
साधु जो अपने ज्ञानत्र॒छ्ठ से दुनेगा का बहुत 
बहा कल्याण कर जाति है; तीर्थंकर पैगम्बर 
मर्साह् बनकर मानव समाज में आध्यात्मिक ओर 
सामाजिक ऋ,न्ति कर जाते है, उनका श्रेणियों में 
खास स्थान द्वोना चाहिये। झान की इशटिते भी 
ते जीवन का विकास होता है, उसका उद्धेख 
यहाँ क्‍यें नहीं 

उत्तर-सयम के लिये जो आवश्यक ज्ञान दे 
उनका साधारण उल्लेख सदृद्यष्टि श्रगी में है ही 
और योगी के चिन्होंमे भी इसका उल्लेख है। 
तपत्वी की श्रेणी में भी स्वाध्याय. नामका तप 
पहिला तप बताया गया है| सयम का बिक्रास 
होनेपर कुछ न कुछ ज्ञान का भ'िक्रास्त होता ही 
है, इसलिये सेयमस्थानों में ज्ञानका विकास अछग 
बनाने की जरुरत नहीं है । दूसरी बात यह है कि 
कोरी जानकारी बढने से मनुष्य का वात्तातिक विकापत 
नहीं है । जच्र समम आजाता है तब उसके 
अनुकूछ ज्ञान अवद्प द्वोता है पर ज्ञानके होने से 
सयम के होने का नियम नहीं है । वेन्नानिरुता 
से भरा हुआ असंयमी जगत नरक होगा जब कि 
थोड़े ज्ञानवाठा सयमी जगत स्वग से बढ़कर होगा 
इसलिये जीवन-बिकास में सयम को ही महत्व दिया 


च्े 


गया & । 


फिर भी यहाँ इतनी बात बतलछादी जाती है 


सत्यामृत्त 
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कि ज्ञान की दृष्टिसि भी जो विकास ह्वाता है 
उसका सम्बन्ध इन चोदह आचार-स्थानों से केपा 
दें। जनक! दाश्टिते हम प्राणियों के दस भेद करसऊते 
है। १ अवरेध्य, २ अज्ञानी, ३ बहिज्ञानी, 9 बढ़ि- 
इष्ट, ५ छायान्नानी, ६ मुतोधिन्न, ७ अशहप्ठा, 
८ बोधित बुद्ध, ९ स्वयंबह, १० तारऊ बुद्ध | 

९-अब्राध्य उस्ते कहते है जिसमे कल्याणपष 
को समझने कई है 


याग्यता नहीं है | अधिनआनश 
पथ्चपक्षी आदे इस श्रगीने भति है | 
२ अज्ञानी उसे ऋद्वते है जिसे बल्य,णपथ 


को जानने का अवपर ही नदी मेछा, न शिक्षण 
पिला, न सत्सगति मिली । 

२-बहिज्ञानी वे है जो कल्प णयव को 
महीं जानपके पर स्तरार्थ ओर चिपयों से सम्बन्ध 
रखेनवाली बहुत सी बाते जानते ह | ये बांति 
उनने अनेक छोगे। के ग्रन्थ पढ़कर या बाते 
घुनकर साखी हे । इहिज्नान बुर्ग चौज नहीं है 
पर कल्याणयउ4 के ज्ञान के बिना वह ऐसा 
जता आण के बिना शरर | 

४-वोह दृष्ट। वह है जिसने अपने अनुभव 
से बहिज्नांन की खोज की है और बाईज्ञान के 
रहस्प को अपने अनुभव में छाया है | भोतिक 
विषये के आतेष्कारकों का ज्ञान इसी श्रगी का है। 

+-छायाज्ञान। वह है जिसने कन्याणयथ के 
शान शास्त्र को पढ़कर या ज्ञानियों के उपदेश 
चुनकर पालिया है पर उसका मर्म नहीं समझ है, 
इसाठेये उसके जविन पर उसका विशेष असर 
भी नह हुआ है । इसलिये कहना चाहिये कि वह 
कश्याण पथका ज्ञान नईीं पासका, उस की छाया 
पासका | 


६-मुत्रोवित वह हे 


|. 


जिश्च कल्याण का 


कदव्याणपथ 





ज्ञान शात्र आदि से पाया है और उसका अप्तर 
भी उसके जीवन पर हुआ है वह क्रिस्ती न किद्ती 
भर में कल्याणपथ पर चढछा है या चलने को 
उत्सुक हुआ दे । पर जिसे पूर्ण ज्ञानी नई। कई 
सकते । 

७-अगअदष्ट/ व है जिसने कल्पाणपथ के 
ज्ञान का अश अयने अवुभत्र से पाया हैं पर युग 
के अनुरूप जितना ज्ञान चाहिये उतना ज्ञान 
नहीं पा सक्रा, दृश्ठ होने से उसके जीवन पर 
उसका अपर हुआ हैं । 

८-बोजित बुद्ध वह है निसंन शाख्तन पढ- 
कर या उपरेश खुतकऋर कल्व्राणपथ् के रद्ृस्‍्य को 
पृ(॥ तरह जान लिया है और उसके जीवन पर 
उमऊा प्ीाप्त अम्तर है । 


-सग़बुद्ध वह ढ& जिसने मुख्यता से 


अयन अनुमत्र के आधार पर कल्याणयथ खोज 

निकाछआ है उप्तका अनुभत्र किया है। इसप्रकार 

अयउनी विचारक्ता और निरीक्षण शाक्ति की 
मुह्यता से पर्याप्त ज्ञानी बअनगया है । 

प्रत्येक मनष्य किसी न किसी अभ में दूसरी से 

घित होता है और स्प मी कठ अनभत और 


€ कि 


चार करता हे पर यहा महपता स मतरूच है । 
जिसने मख्यता से कल्याणपथ का ज्ञान किंती 
फ्िया शास्त्र से पाया, बढ़ाकर उस्त शुद्ध और 


(७ 


किया हू वह बेधित हे और निधन मुस्यत। 
से अपने अनुमब और विचार से उस तमझा। है 
बजा है निश्चित किया हैं वह स्रथ॒वद्ध 

१० -तारक बुह्द वह हैं जो स्यत्रद्ध होक 
दुनिया क उद्धार के ढिग्रे अअना जीवन छगादिता 
है और दुनिया सत्यअिसामय कन्माण पा- 
सके इसके लिय एक साफ सन्‍्चा। मार्ग तैयार कर 
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देता है उत्त माग पर चलकर दुनिया को आंगे की 
तरफ खीचता है | वढ दुनिया का त्तारण करता 
है दुःख समुद्र से पार करता है इसलिये चहद 
तारक बुद्ध कहलाता है । 


स्वयबुद्ध की अपेक्षा इसके ज्ञान मे यह 
विशेषता पैदा होजाती है कि यह कल्याणपथ 
की अनेक व्यावह्वास्कि कठिनाइयों और उनके इल 
करनेंके उपायोत्ते झुरिचित दोजाता हैं | तीयेकर 
पैगम्बर आदि महात्मा तारक वृद्धकी ओणी में ही 
ते हैं । 

बहुतसे खयबुद्ध भी भधुक्र भेशम तारक देति 
हैं पप उनकी तारकता गौण और अल्पमात्रा में 
होती है । वोधित बुद्ध भी तारक द्वोते दें पर मे 
मुख्यतासे तारक बुद्धके बताये मागपर दी खुद 
चलते हैं और छोगें।के। चलते हें । 

स्वयंतुद्र और बाधितबुद्ध  ध्यानयोगी भी 
होमकते दे पर तारक बुद्ध कमेगोगी ही होता है । 
भक्े ही उत्तका कतयोगी रूप सन्यासियों सरीखा 
हे। । महावीर बुद्ध ईपा सन्‍्यासी सरीखे रइकर भी 
कर्मणेगी थ तारक बुद्ध ये। मुहम्मद आदि ग्रह 
होऋर कमयोगी और तारक बुद्ध ये | 

ज्ञान की मुख्यता से जो ये दस स्थान बताये 


चादह अआचास्पानों में इस प्रकार अतिदे | 
अन्य | 


>* 


गर्मस््थ 

२ अज्ञाना | 
३ बहिज्ञानी 
४. बहिदिष्टा भृभिस्व 
५ छायाज्ञानी 

७ # 5. ट्टः ते 
६ सुत्रोधित । पल कि 
७ अभशधृष्ठ . । अर 


ग्यारह स्थानोंमे 


सत्यामृत्त 





)+-+-+ 


८ वोधित बुद्ध, 
९ स्वयबुद्ध * योगी 
१० तारकबुद्द 


प्रश्न-- क्या यह सम्प् नहीं कि बुद्ध 
होजाने पर भी मनुष्य योगी नहीं हो । यद्दा तक कि 
कोई तारक बुद्ध भी ऐसा हो समता दै जो 
दिव्याह्मरी साधु तपल्नी या योगी न हो | उसने 
मांगे को पूरी तरद्द समझा हे उस्तके उपर समझने 
का असर भी हुआ दे पर परिध्यितियों ने उप्ते दिव्या- 
हारी आदि नहीं बनने दिया है, पूरी तरह अवध्या- 
सममावी नहीं बन पाया है । जीवन सम्राममें 
रहनेके कारण व्यक्तिप्मभावी भी. नहीं हो पाया 


है। हे 


उत्तर-- जो बुद्ध ढे, जिसने कल्पाण पथक| 
श्रेष्ठ और पयाप्त ज्ञान पालिया है उसका जीवन 
योगी बने बिना नहीं रह सकता । अन्यथा मानना 
चाहिये कि उसने कल्याणपथ का पूरा या पर्याप्त 
ज्ञान नहीं। पया। देशक्रार की परिश्यितिज्ल कार्ण 
दिव्याहार वगैरह में कुछ शिथिरूता हो सकती है 
पर दिव्याह्ार आदि का स्वरूप भी देशकराल्‍करे 
अनुसार बनता है। एक तारक बुद्द को राज्यका भी 
सचारन करना पड़ता हो तो उसके दिव्याहार 
तयस्वापिन आरि के बाहरी रूपमे भी फर्ती होगा, 
बढ अपनी परिश्थिति के अनुप्तर दिब्याद्वरी साधु 
तपस््री योगी अवश्य बन जायगा | व्यक्तिसममाव 
ओर अवस्थासममाव के भी असर्य रूप हें 
इसडिये सभी बुद्ध एकसे सममातरी न हों तो कोई 
आश्चय नहीं, पर वे परयाक्त मात्रामि व्यक्तिमममात्री 
और अवस्यात्ममावी होते हैं | व्यक्तिममभावका 
यह मतलब नहीं है कि मनुन्य सज्जन दुजन, गुणी 
निर्मुण, उपयोगी अनुपयोगी का विवेक न रखे, न 








अवस्थासमभावक्रा यह मतलब है कि उतमे खद्बार 
बौर करुणा भादि नाना रप्त न हो । वह ऊंचे से 
उचा न्यार्यविनयी हे और हर हाछुत में अपने 
कर्तव्य को पूरा करनेका ध्यान रखता 8, .ढु/खकी 
बात्ना स्थायी नदीं बनती इन बातोते उसके व्यक्ति 
समभाव अव्स्यासमम।तब का पता छग समता है। 
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प्रक्ष--सुत्रोधित या अशचहठा योगी क्‍यों 
नहीं डे परत] | हो सकता है कि वह ज्ञान भें 
किक 


कम हो पर सयम में इतना बढगया हो कि उसे 


श्र बे 


गे के सभी चिन्द्र प्रगट हो गये हो ता बड़ योगी 


श 


उचक्तर--ज्ञानमें कम होनेपर भी अगर कोई 
योगी बनगया है ते समझलेना चाहिये के उसने 
असली सत्रफे दर्ैन पालिये इसलिये गह बे।वेतबु दर 
या प्रत्येक बुद्ध दोगया है । बुद्ध है,ने के छिते यह 
जरूरी नहीं डे कि वह पाडित्य मे भी सभार का 
बडा ज्ञार्नी हैं. | पाडित्य में कम होनेपर भी सत्य- 
दरशन हे। जानपर बह बुद्ध ढो जायग | इसलिये 
छुबावरित या अशहष्ठा की योगी हानेपर बुद्ध ही 
कहना चाहिये | 

हर एक आदमी तारक नहीं बनसकृता, न 
इस बात की जहूरत हे, दुनिया में हजारों तारक 
बुद्गो की जगह भी नहीं हे | समतुद्ध जितन चाहें 
हो जय कुड अडचन नहीं हे पर वे मी अविक 
नहीं हो सकते | ओेवित बुद्ध अभिक हे सकते 
है वे अधिक से अविक हो इस को जरूरत है । 
ससार चोधितबुद्धा से भरजाय यही “हमारी 
आदशे स्थिति है। जिमदिन संसार के अधि- 
काँश नागरिक ( सञ्री पुरुष ) योगी या बुद्ध होगे 
उसी दिन समझता चाहिये जि भगवान सत्य और 
भगवती अहिंसा कां साम्राज्य स्थीपित हो गया | 


अीननननम मनन वनीनीरनजबनन, ने मनन अिी- “+जनिनीननननगनगरगरगनननननननीय मी शनन-ा “+.. *+... अखिल आओ 


इक्लहर 


आचार काड में वैयक्तिफ ओर सार्माजिक 
जीवनपुधार के बारे में काफी विचार किया गया 
ढै। ऊँचे से ऊँचा आध्यात्मिक विकास तथा 
ऊँची से ऊँची सामाजिक सुव्यत्रस्था का निर्देश 
यहाँ हुआ है | एक वार जगर हम सामाजिक 
अगवा में छुधार ने कर लें पर अपना सुवार 
कर सऊ ते हम अपनी ऐडिक और पारजैकिक 
उन्नाते कर सकते हे । ०, यह श्रत निक्रौछ देना 
चाहिये कि सनाज के सत्रक् में अनेत्त हमारा आ 
ध्ालिक पतन हे।ता ढे । सेनाज के पम्प में 
अनेपर तो हमारा आध्यात्विक पतन प्रगठ होंत 
हैं, ठिपे हुए दब हुए पतन का पता छगता हे, 
अपन संयम और सत्य की परीक्षा हातौ है, इस 
पीक्षा से ढरना न चाहिये | अपने को सत्य का 
भक्त य। पुजारी और अद्ठिंपा के अनुयायी या 
सेवक बनाकर यथाशक््य परकह्पाण में छगता 
चाहिये । इस प्रकार का जीवन ही स्वल्पाण 
पाता है, आत्मशुद्धि करता है. मुक्ति बैकुण्ठ गा 
अल्लाह के दरबार मे पहुँचता है । 


कर्याण पथ 
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सत्य और अशसा में से हम किसी एकक्ध 
छोड नहीं। सकते । जहां सत्य हैं वहीं अर्दिसा है 
जहा अहिंता है वही सत्य है, अगर एक नहीं है 
ते दूसरा भी नहीं है । ये एक दी ईश्वर्के दो 
अंग है, एक ही धर्म के दो पहल है। मनुष्य 
का जीवन इन्हीं मगवान सगत्त्री के चरणोंमे छीच 
हो आय उनकी ओर प्रतिदिन बढता जाय इसीए 
उप्तकी सावक्ता हैं । 

छकनी ओर शक्ति इन्हीं की दासियें है जहं 
में इनक दासियों नहीं बनी है नरक 
जहाँ ये इनकी दासियां बनी 
हर एक मनुष्य को हस प्रकार की नई दुनिया 
बनानेकी कोशिश करना चाहिये कि जिसमें संगवान 
सत्य और मगत्रती अहिंसा की सच्ची भक्ति होती 
हो | जो शक्ति रक्ष्त्ी मरखती ओर कला ये चारे। 
दिव्यमूवियें। भगवान भगवती के अगि सिर झुकाये 
नम्रभात्र से खडी हों । 

हम अपने भीनरी और बाहरी आचार की थुद्धि 
से एसा जगत बनास्त्ते हैं और जगत ऐसा बने 
इसके पढहिले ही ऐसे जगतके नागरिक बनकर पूर्ण 
सुखी बन सकते है । 


रु 


2! 


श् 


॥ आचार कांड मंपूर्ण ॥ 
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